सुथक्ुम |(8॥ । पुस्तकमा: ल्ञा- श्ष् 


। शी द्यूत अत 2. ते दर या ह 0४ पा 
ले रह श्पु ॥0 6.6 के 0 ॥ ९६४५ (६ छ्छ्ट्कू। शा 
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नागरीप्रचारिणी सभा, वाराणसी 


प्रकाशक : नागरीप्रचारिणी सभा, काशी 

मुद्रक ; शंभुनाथ वाजपेयी, राष्ट्रभाषा मुद्रण, काशी 
प्रथम संस्करण $ ११०० प्रतियाँ; संवत्‌ २०१६ वि० 
मूल्य छकणनः पै, 


प्रकाशकीय 


नागरीप्रचारिणी सभा में सूर्यकुमारी पुस्तममाला का आयोजन संवत्‌ 
१६७६ वि० में महाराजाधिराज श्रीमानू सर उम्मेदर्सिह, शाहपुरा ( राजस्थान ) 
द्वारा अपनी स्वर्गीया धर्मपली श्रीमती सूर्यकुमारी जी की सरुम्ृति में प्रदत्त दान द्वारा 
हुआ । खेतड़ी ( शेखावटी ) के यशस्बी विद्याव्ययनी तथा गुणग्राही महाराज श्री 
अजीतर्सिद की वे सुपुत्री थीं। अपने एकमात्र भाई कुँवर जयसिंह के स्वर्गवास 
तथा अपनी एकमात्र अनुजा श्रीमती चॉदकुँवर बाई ( घर्मपली स्व० युवराज 
महाराजकुमार श्री मानसिंह जी ) के वैधव्य तथा संततियों की अकाल मृत्यु की 
प्रताड़ना वे न सह सकी ओर उनका भी असमय स्वर्गवास हुआ । वे अध्ययनशील 
अति शिक्षित महिला थीं। स्वामी विवेकानंद जी से वे शअ्रत्यंत प्रभावित थीं और 
मृत्यु के कुछ समय पूर्व उनकी यह कामना थी कि स्वामी विवेकानंद जी के समस्त 
प्रवचन, भाषण एवं ग्रंथों का हिंदी में प्रामाणिक अनुवाद प्रकाशित किया जाय। 
हिंदी के प्रति उनका अनन्य अनुराग था। वे चाहती थीं कि हिंदी में एक ऐसी अ्रद्षय 
निधि की व्यवस्था की जाय जिससे हिंदी में उत्तमोत्तम ग्रंर्थों के परक्राशन की व्यवस्था 
हो सके । अपने अंतिम समय में हिंदी की इस महान सेविका ने एक लाख रुपए. मूल्य 
के अपने आभूषण हिंदीप्रचार के लिये दानस्वरूप दिए।। उन्हीं एक लाख रुपयों की 
निधि के सूद में से महाराज सर उम्मेदर्सिह् जी ने समा को हिंदी में उत्तमोत्तम अंथों के 
प्रकाशन के लिये संचत्‌ १६७७ से १६८० वि० तक १६६८४ रुपए दान दिए। इन 
रुपयों से ही इस ग्रंथमाला का संचालन तब से समा कर रही है। 


इस ग्रंथमाला में प्रकाशित ग्रंथों का हिंदी जगत में विशेष आदर हुआ है। 
इसमे अब तक र८ः पुस्तकें प्रकाशित हो चुकी हैं जिनमें निम्नांकित श्रव भी 
उपलब्ध हैं वि 


(१) शानयोग, २ साग (३) करुणा (४) शशांक (५) बुद्धचरित (६) 
मुद्राशाख्र (७) अकबरी दरबार, भाग १ (८) पाश्चात्य दर्शनों का इतिहास (६) हिंदू 
शजतंत्र, भाग १ (१०) अकबरी दरबार, भाग २ (११) कर्मवाद्‌ ओर जन्मांतर | 
(१२) हिंदी रसगंगाघर, भाग १ (१३) हिंदी गद्यगैल्ली का विकास (१४) अकबरी 
दरबार, भाग ३ (१०) हिंदी रसगंगाघर, भाग २ (१६) गुलेरी ग्रंथ, भाग १ (१७) 
हिंदी रखगंगाधर, भाग ३ (१८) भारतेंदु मं थावली, माग २ (१६९) मारतेंदु प्रंथावली 


की, 
भाग ३ (२०) तुलसी की जीवन भूमि (२१) असीम (२२) पाषाण कथा (२३) ध्वनि 
संप्रदाय और उसके सिद्धांत (२४) तांजिक बौद्ध साधना और साहित्य । 
इस ग्रंथमाला का यह ग्रंथ काशी हिंदू विश्वविद्यालय से पी एच० डीफ ७ 
उपाधि के लिये स्वीकृत शोधप्रबंध हैं। आशा है, अपने ज्षेत्र में इस ग्रंथ का 
आदर होगा । ह 


नववर्षारंस सुधाकर पांडेय 
२०१६ वि» प्रकाशन मंत्री 


५. 
भूमिका 

इधर संत साहित्य के संबंध में हिंदी तथा हिंदीतर साहित्यिकों का ध्यान विशेष 
रूप से आक्ृष्ट हुआ है। उसके विविध पक्षों पर गवेषणात्मक विवेचना करते हुए, 
एक ओर जहाँ उन्होंने विभिन्न संप्रदायों के बालह्योपचार को अपने विश्लेषण का विषय 
बनाया है, वहाँ रचनागत अनुभूत्यात्मक सत्यों तथा हृदय के गूढ़ातिगूढ़ रहस्यों को 
उद्घाटित करने का भी स्त॒त्य प्रयास किया है। ऐसा करने के लिये आवश्यक था कि 

संत साहित्य को व्यापक अर्थ में स्वीकार किया जाता । 
संत साहित्य की व्याप्ति का मुख्य कारण है उसका नैरंतय | यह नैरंतय तब 
ओर भी दीबकालीन प्रतीत होने लगता है, जब हम उसे समग्र मारतीय चिंताधारा की 
एक महत्वपूर्ण कड़ी के रूप में देखते हैं | व्यापक अर्थ में यह “मध्यकालीन साधना 
के नाम से भी अमिहित होता है। उसके विवेचन का प्रयास आचाय॑ ज्षितिमोहन सेन ने 
अपने महत्वपूर्ण अनुशीलन 'मेडिवल हिंदू मिस्टीसिज्म' में पहली बार किया । 
दादुदयाल की रचनाओं पर उनका दूसरा प्रबंध भी इसी विचारधारा पर आधारित 
 है। किंतु भारतीय चिंता के महत्तर परिनिवेश में मध्यकालीन हिंदी संतों की साधना 
ओर उनकी चिंतना को स्थापित कर, उसके अट्टूट और अनवरत नैरंत्य को अ्रकने 
ओर परखने का प्रोढ़ और परिपक्क प्रयास आचार्य पं० हजारीप्रसाद द्विवेदी ने अपने 
हिंदी साहित्य की भूमिका, सूर साहित्य, नाथ संप्रदाय ओर कबीर नामक अंथों में किया। 
वास्तव में उन्होंने अपनी इन रचनाओं के द्वारा न केवल हिंदी के संत और निर्गुण 
घाहित्य के मूल प्रेर्णाखोतों को सर्बप्रथम जिश्लासुओं के संमुख उपस्थित किया, 
बल्कि साहित्य के अध्ययन, रसास्वादन ओर मूल्यांकन के लिये सर्वथा नवीन दृष्टिकोश 
भी उपस्थित किया । अभी तक केवल शब्दगत, अर्थगत और भावगत सोंदय के लिये 
ही सह्ृदय पाठक साहित्य का अनुशीलन और अध्ययन - अध्यापन करते थे, पर 
द्विवेदी जी ने मध्यकालीन संतों और साधकों की रचनाओं को सांस्कृतिक खोतों से 
अनुस्यूत प्रभावों के आलोक में देखने ओर परखने की चेष्टा की और इस ग्रकार अ्रतीत 
कालीन साधना और उसके अनेक अध्श्य ओर घुँघले दृश्यपटलों को हमारे नेत्रों के 


(२ ?) 


संमुख प्रत्यज्ञ किया । अ्रतीत काल से हमारी संस्कृति का प्रवाह जिन उपकरणों से 
निर्मित होता आ रहा है ओर उनसे सलिलवान्‌ होता हमारे देश का मानसघरातल 
अपनी उर्वरता के कारण जिस कलात्मक सोंदय के उच्च प्रतिमान तक पहुँचा हुआ है 
इसका प्रथप संवेदनशील उद्याटन द्विवेदी जी के ही ऋृतित्व से हिंदी-संसार को हुआ । 
प्रस्तुत प्रबंध का उद्देश्य उन्हीं के संक्रेत चिन्हों के आधार पर, उस सुर आतीत के 
रहस्यसंकुल प्रदेश में प्रवेश कर तत्कालीन जीवम छे मूल्यों का संवान करते हुएः 
देश की महती विचारणा और जीवनादशों के परिपाश्व में संत कवियों की वाणी ओर 
अभिव्यक्ति के मम को समझना है। (साहित्य के माध्यम से राष्ट्र और जातिजीवन 
के मूल्यों को उनकी समग्रंता में मी समझने का प्रयास किया गया है। कहा गया है कि 
साहित्य देश की आत्मकथा होता हे। वास्तव में आत्मकथा हम उसे इसी रूप में कह 
सकते हैं कि उसमें राष्ट्रीय ओर जातीय जीवन में व्याप्त अनेक प्रकार के विचार्रों 
ओर चिताओं का अंतदंद्र ओर घात - प्रतिघात अत्यंत सच्चे और सकल रूप में 
अमिव्यक्त होता है। साहित्य और काव्य की साथक्रगा उसकी इसी व्याख्या ओर 
मूल्यांकन में है। ) 

| निमुंण साहित्य के सांस्कृतिक प्रेरणालोतों का अनुसंधान करते हुए 
हमने मारतीय संस्कृति ओर प्रतिमा के जिस रूप का साक्षात्कार प्रत्येक संक्रांति - 
काल में किया है, वह है इस देश की चिंताघारा का संतुलन और समन्वय की 
अपू्व क्षमता । हमारा देश एक गौरबूर्ण और, अत्यंत समृद्धराली पुरातन 
परंपरा का वाहक और उद्येरक है। उसमें ग्रागेतिदसिक काज्न से आजतक 
अनेक नई जातियों, संस्कृतियों, धर्मों ओर जीवनादशों का आगमन ओर संक्रमण 
होता रह्य | ऐसा सर्वप्रथम संक्रमण का काजल, जितका हमें ज्ञान है, आर्थतर और 
आय जातियों के परस्पर मिलन के समय उपस्थित हुआ था । उस सम्रय की विचार- 
परंपरा, सांस्कृतिक मान्यताएँ ओर जीवनादशों का हमे जिन खोतों से परिचय मिलत 
है, बहुत प्रामाणिक नहीं कहे जा सकते | वे बहुत कुछ केवल आअनुमानसाध्य हैं 
उन्हीं के आधार पर उस काल में उपलब्ध सांस्कृतिक उपकरण? के विश्लेषण क 
प्रयास किया गया है। उस समय से संतसाधना के प्रारंभ काल तक अनेक प्रकार 
विचारों का आवर्तन और प्रद्यावर्तन हमें देखने को मिलता है। वैचारिक ओऔ 
सांस्कृतिक जीवन के ये परिवर्तन आकस्मिक नहीं थे, उनके पीछे शताव्दियों की अने 
सामाजिक, धामिक तथा नैतिक मान्यताओं की शक्तियाँ प्रेरक का काम कर रही थीं 
संत कवियों ने इन प्रेरणाओं को कप्ती मी अविचारित दंगसे स्व्रीकार नहीं किया 
उल्होंने इवके संनित्रेत ते उश्यूत नई साध्ाजिक घामिक परिस्थिते्ों से पूर्व प्रति 


६. 20.०) 


विचारधारा का सामंजस्य स्थापित किया ओर इस प्रकार एक गतिशील चिंतन की भी 
प्रतिश् की। भारतीय संस्कृति में निहित इस चिरंतन प्रगतिशील तत्व को स्पष्ट करते 
ब्िए, संतकाल तक भारतीय विचारणा के चरणचिह्न का संधान ही प्रस्तुत ग्ंथ मे 
किया गया है। ऐसा करते हुए लेखक ने मरसक तटस्थ और निरपेक्ष रहने का प्रयास 
किया है। उसका किसी प्रकार का ऐज़ा पूर्वागनह न था और न है, जिससे चालित 
ओर अवुशासित हो समस्त विचा[रपरंपरा को उसते अनुरंजित करने की चेश की गई 
हो। इतना अपश्य है कि उसके मन में देश की सांस्कृतिक्त बिरासत के पति आदर 
ओर आस्था की सायना है ओर उसका विश्वात है कि अनेक प्रगतिकामी शक्तियों 
ओर परिस्थितियों के रहते हुए नी, इस देश की प्रतिभा सर्बदा जीवन के मूल उत्स से 
प्रेरणा लेती रही है ओर इसी कारण सभी प्रकार के कंका ओर वात्याचकऋ के 
आधातों के फलस्वरूप कहाँ मी व्खलित नहीं हुई, बल्कि उलठे उनको ठेलती हुई 
बराचर अग्रतर होती गई। संत कवियों की साधवा ओर रचना में उते देश की इसी 
प्रतिमा के दर्शन हुए हैं। 

प्रस्तुत ग्रंथ में संतमत में पौराणिक प्रद्नत्तियों, देवतामंडल ओर सष्टिं- 
प्रक्रिया शीपक अध्याय भी रखे गए हैं, जिनमें यह देखा गया है कि जिन मूल्यों को 
प्रतिष्ठित के म॑ संवसावता की सार्थकता सप्रक्की जाती है, उन्हीं का हांस उसी 
मत के अनुवायियों' ओर उनके समर्थकों की सहप्तति से हुआ । विचार, साधना ओर 
जीवन के आदरशों में पुनः एक प्रकार की जड़ता, अबरोध और कुंठा सी व्याप्त हो 
गईं। उसके पीछे भी जिन प्रतिक्रियावादी शक्तियों का प्स्राव था, उन्हें भी समझने 
की चेश की गई है। 


इस प्रंथ को लिखने में मुझे संत साहित्य ओर मारतीय साधना के अनेक अ्नु- 
संधित्मु पंडितों की रचनाओं से सद्दायता मिली है| संत साहित्य ओर मुख्य रूप से 
कब्रीर के विचारों में कितनी शक्ति ओर प्रखरता थी, उसका प्रमाण उनकी रचनाओं 
की विभिन्न व्याख्यात्ों' ओर टोकाओं से ही लगता है। महाराज विश्वनाथ सिंह ने 
पाखंडविनाशिनी टीका लिखकर उनको सर्वथा वेष्णव धर्मानुयायी सिद्ध करने का 
यत्न किया है। त्रिज्या टीका के टीकाकार महात्मा पूरन साहेब ने उनकी रचनाओं की 
सर्वथा पंथ के सांप्रदायिक परिवेश में देखा है। इसके अतिरिक्त आधुनिक और 
प्राचीन अनेक विद्वानों ने उसकी योग, प्रेम, संस्कृति ओर साधना परक 
ज्याख्याएँ की हैं| इन सबकी टीकाओं ओर व्याख्याओं से भी हमने पर्यात लाभ 


( ४ ) 


उठाया है| मैं उन सभी विचारकों, साहित्यिकों ओर आलोचकों के प्रति अपनी हार्दिक 
कतशता ज्ञापित करता हूँ | 

गुरुवर आचाय हजारीप्रसाद जी द्विवेदी के पति उनके ऋण के लिये अपर - 
आभार प्रदर्शित कर, उसके महत्व ओर गुरुता को औपचारिक रूप प्रदान कर, में उसे 
हल्का नहीं बनाना चाहता । उनकी सहानुभूति और अंतदृष्टि से ही लाभान्वित होकर 
प्रस्तुत अंंथ इस रूप में उपस्थित हो सका है । 


प्रथम वसंत नवरात्र & 
संचत्‌ २०१६ बि० | मोती सिंह 


विषयसूचों 


" अथम अध्याय / भारतीय संस्कृति, साहित्य ओर निर्गुण पंथ 


भारतीय घर्म के मूल खोत; आर्य ओर श्रार्यंतर तत्व; मारतीय 
चिता का समन्वयात्मक रूप; संस्कृति का सामाजिक ओर 
समधिमूलफ स्वरूप; वेदिक काल से संतकाल तक का प्रवाह- 
क्रम, ६ 5 ९२। 


दिताय अध्याय ; निगुश साहित्य का परिचय 


सामान्य प्रवृत्तियाँ खंडनात्मक और श्रद्धामूनक, १४; कुछ 
विशिष्ट मत, २०; सहज संप्रदाय, २०; नाथ संप्रदाय, ११; 
कब्रीर मत, २३; दादू मत ( परब्रह्म संप्रदाय 39, २४; नानक 
मत, २६; निरंजन मत, २७; सूफी मत, २६ । 


तृतीय अध्य|य / निगुण मत : विविध संप्रदाय ( १ ) 


सहज संप्रदाय, ३५; बोद्ध धर्म फा विकास और उसकी 
शाखाएँ; गुद्य साधना का आरंभ; सहजयान के सिद्धांत ३६; 
सिद्ध साहित्य की विशेषता, ४२; खंडनात्मक और रचमात्मक 
पक्तु; पुस्तकशान का विरोध; कर्मकांड और बाह्याचार का 
विरोध; गुरु की महिमा का प्रतिपादन; शरीरसाधना; 
रहस्यवाद; उपसंहार, ४६ । 


नाथ संप्रदाय ; “नाथ” का श्रथ इसमें अ्ंतभु क्त मतबाद, ५०; 
कोल कापालिक ओर इठथोग; नाथ ओर सहज संप्रदाय की 
तुलना; आचार में संयमव्यंजना की शैली; गोरखनाथ का 
व्यक्तित्व | 


रसेश्वर संप्रदाय : रसेश्वर संप्रदाय का तात्पर्य, ६२; कुछ 
सिद्धांत, ६४ । 
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चतुर्थ अध्याय ; निगुणश मत : विविध संप्रदाय ( २ ) 
कबीर मत 5 व्यक्तित्व, ६७; कबीर के व्यक्तित्व ओर झतित्व 
पर, सामाजिक शक्तियों का प्रभाव, ७०; योग माग में कबीर 
की झास्था, छश; कबीर को अक्तिभावना।, ७७; ज्ञान का 
नया अर्थ; छ८; निर्गुश रास $ ज्ञान और सक्ति, ८९; भक्ति 
का स्वरूप, ८७; वैष्णव मत झीर कबीर, ६१; कबीर का 
सगुण भक्तों के प्रति दृष्टिकोण, ६१; देन्य ओर निरहंफारिता, 
६३; प्रेममुला भक्ति, ६७ | 


गुरुमानक ओर सिक्‍्ख संप्रदाय : मुख्य खोत, १०४; मुस्लिम 
प्रभाव ॒तत्संबंबी विवेचन, भिर्गुण उपासना ओर प्रपक्ति 
भावना, १०९; शुरूका स्थान, ११९; ईश्वर की महत्ता, 
११४; निःसंगभाव, ११७; बाह्याचार की व्यर्थता, शरीर- 
साधना झोर गुब्नानक, सिक्ख संगठन, ११८ । 


दादूदयाल : १२२; दादुदयाल का वंशानुक्रम श्रौर व्यक्तित्व; 
कबीर ओर दादू, दावू की साधना; १२५; प्रेम की गहनता, 
सरुण और निर्शुग का भेद, १३१। 


रू संग्रदाय : उत्पत्ति और विकास, १३२; कुरान में भक्ति 
ओर प्रपति का संकेत, नए तत्वों का संनिवेश, १३६; बोद्ध 
धर्म, अद्वेतवाद, नब अफलञातूनी सत, संत मत और सूफी 
संप्रदाव की समानांवरता १२८; सूफी संप्रदाय के विकास के 
दो चरण, १४३: मुस्लिम देशों में प्रचार «- भारतयर्ष में 
आगमन; संत साहित्य में सफी भावना, १४६; संयोग और 
वियोग, १४८; रहस्यवाद+ १४०; सूफी संप्रदाय और 
भारतीय प्रभाव । 


पंचम अध्याय : निगुण साहित्य की दाशेनिक प्रष्ठभूमि 
अद्वेतवाद श्रोर निगुंण मत, १२३; दोताह्रेत विलधुणवाद १६६; 
आत्मतत्व की उपलब्धि, १६८; शांकर श्रकह्केत ओर संत मत 
१७२; आत्मज्ञान और आत्मबोध, १७३; भावनामूलक श्रद्ेत- 
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बाद, १७७; दाशनिक प्रतीक, १८०; निर्गुण ब्रह्म, १८१; 


निर्गुण मत में माया का स्वरूप, १८७; निर्गुनी भक्त और माया; 
' सझपसंहार, १६४ । 


निर्गुण साहित्य की सामाजिक प्रश्ठभूमि १६६ - २३० 
समाज, २०१; समाजसंगठन और शअ्रंतभूत हद, 
२०९ आये और आरयँतर संस्कृतियों का संगम, २०१५; भक्ति का 
मूल उख, २०८; सगुण भक्ति का विकास, २१२ निर्गुण ब्रह्म और 
भक्ति २१५; निर्गुण साहित्य का आविर्भाव और तत्कालीन 
सामाजिक स्थिति, २१६; अध्यकालीन वर्ण ओर जाति 
व्यवस्था, २१८; ब्राह्मण श्रेष्ठता का प्रतिपादन, २१६; शूद्रों की 
स्थिति, २२०; सामाहिक विषमता के पोषक विधान २२१; 
मुस्लिम श्राक्रमण और प्रभाव, २९४; मध्यकालीन भक्ति का 
उद्भव और इस्लाम, २२७ । 
पप्तम अध्याय / निगुण संप्रदाय में सृष्टिप्रक्रिया २३१ - २४६ 
कबीर और खुष्टिप्रक्रिया, २३३; कबीर पंथ में खष्टिप्रक्रिया, 
२३४; भागवतपुराण में सृष्टिप्रक्रि। २४१; मनुस्मृति और 
सूष्टिगचना, २४६; सांख्यदशन में तात्विक निरूपण २४६; 
फबीर पंथ ओर हिंदू परंपरा में परस्परावलंबन, २५२; कबीर के 
विचार ओर परवर्ती पोराशिफ कल्पना, २५४ | 


अष्टम अध्याय / नि्ुण मत का देवतामंडल २४७ - २६० 
निरंजन २५८; दो रूप -- भारतीय साथना में (प्रयुक्त निरंजन 
का स्वरूप, कबीर की रचना में निरंजन, कबीर पंथ में 
निरंजन, निरंजन के पदस्खलन का कारण | 
आदि शक्ति; २७१; फर्नीरमंसूर में वर्शित रूप, भारतीय 
संस्कृति ओर साहित्य में आदि शक्ति का स्थान, शक्ति- 
उपासना का मूल खोत, मार्फडेय पुराण में देवी का रूप 
वर्शान, शक्ति उपासना और तंत्र २८२ । 


विष्णु $ विष्णु और कबीर मत विष्णु उपासना का क्रम -- 
थ्राय ओर श्रार्यंतर २८३ । 
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कर्म कबीर पंथ में कूम, हिंदू पुराणों में कूम॑ २८६ । 


नवम अध्याय पोराशिक प्रवृत्तियाँ २६१ - ३१४ 
श्रलौकिकत्व का आरोप ओर श्रवतारवाद, २६५ विभिन्न लोकों 
की कल्पना; ३००; अलोकिक कथाओं की उद्भावना; ३०१; 
स्वर्ग नरक की कल्पना, ३०६; कर्मकांड का संनिवेश, ३०७ 


दृशम अ्रध्याय / उपसंहार ३१४ - शेर 
संत साहित्य की प्रगतिशीलता, ३१७; निम्नजन्मा साधकों का 
साहस, ३१८; संतों की दृष्टि सामाजिक ओर व्यक्तिवादी, ३२०; 
नारी के प्रति संतों का इश्कोण, अम का महत्व; उच्चता 
का प्रतिमान | 


अथसम ऋषध्याय 


भारतीय संस्कृति, साहित्य और निर्शुश पंथ 
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भारतीय द॑स्कृति और निर्गृण-पंथ 


कहा जाता है कि साहित्य युग-चेतना का प्रतिबिंत्र होता है। यह कथन 
अंशतः ठीक भी है, किंतु साहित्य को केवल युग-सापेद््य कहना भी ठीक नहीं । 
यह केवल दर्पशु नहीं जिसमें समय की परछाई' पड़ती है, किंतु यह एक क्रियात्मक 
झोर निर्माणुकारी शक्ति भी है, जिसके द्वारा समाज और युग अपने रूप-विधान की 
प्रेरणा श्रोर इंगित पाता है। साहित्य की यह्द शक्ति गतिहीन अथवा जड़ नहीं; 
जो केवल एक समय किसी विशेष परिस्थितिवश जागरूक हो गईं, फिर कुछ समय के 
लिये सुप्त अ्यवा निष्किय हो गई | वरन्‌ साहित्य काल-क्रम से बँधा हुआ एक ऐसा 
चिरंतन प्रवाइ है, जो मानव सृष्टि के आदि काल से ही जब्र से मनुष्य में कलात्मक 
रखना की प्रतिभा मुखरित हुईं, मिन्न-मिन्न रूप में उसके अंदर की कशमकश, संधर्ष 
श्र दंद फो अमभिव्यंजित करता और उसके समष्टि विकास का मार्ग प्रशस्त करता 
चला आ रहा है | अतः साहित्य युग-चेतना के उद्बुद्ध और प्रेरक शक्ति का रूप है। 
हिंदी साहित्य में निर्शुश मत के उद्धव और विकास फो ठीक तरह से समझने के 
लिये हमें उसे इसी अनुबंध में देखना होगा | 


निर्गुण मत मनुष्य फी उस शाश्वत प्रेरणा का परिणाम है; जो मानवजीवन 
फो उसके सहज; निसर्ग ओर घंतठुलित रूप में विकसित देखना ब्याहइती है। भनुष्य 
एक सामाजिक प्राणी दै। वह सबसे अधिक संवेदनशील ओर सजग जीव है। 
उसकी मानसिक प्रकिया अत्यंत जदिल और गूढ़ है। अतः उसकी समस्याएँ भी 
उसी प्रकार उलकन गअधस्त हैं। उसकी समत्याश्रों के वैयक्तिक, सामाजिक, धार्मिक 
आदि अनेक पक्ष हैं। इसीसे उसकी दृष्टि इन्हीं अनेक श्रावेष्ठनों में फँसी रहती है। 
ऐसा अवसर उपस्थित हो जाता है कि वह इन आवेषए्ठनों में फँस जाने के कारण 
अपने मूल-निसर्ग रूप को भूल जाता है। तत्व को भूल कर ऊपर की खाल को ही 


निगुंण साहित्य ? सांस्कृतिक पृष्ठभूमि छः 


सर्वस्व मान बैठता है। ऐसे ही अवसरों पर उसका सहज जीवन अपना संतुलन 
खो बैठता है। मनुष्य जीवन का चरम आनंद जीवन की विविधता के बीच संतुलन 
प्राप्त करना ही है। स्वाभाविक संतुलन के द्वारा अपने मूल मानव को पाने के ही, 
चेध्टात्वरूप-निर्गुण-संप्रदाय और निर्गुण लाहित्य की सश्टि हुई । 

यदि हम यहाँ अपने देश में उम्यता के उद्गम काल से लेकर संत साहित्य 
के जन्म तक के काल-व्यवधान पर एक विहंगम दृष्टि डालें तो हमें यह्व स्पष्ट ज्ञात 
होगा कि हमारे देश के सांस्कृतिक जीवन में प्रायः ऐसी शक्तियों का संघष प्रत्यक्ष 
या अप्रत्यक्ष रूप में निरंतर होता रह्य है, जिसमें एक ओर तो मनुष्य अपने सहज 
रूप को सुरक्षित रखते हुए उसी मार्ग पर श्रपना विकास करना चाहता है और दूसरी 
ओर धम, संप्रदाय आदि की शक्तियाँ अनेक रूपों से उसकी दृष्टि को धूमिल कर 
वाह्य उपचारों में फेंखाए रखना चाहती हैं । 

हमारे यहाँ धर्म का ख्लोत प्रायः निगमागम कहा गया है। तुलसीदास ने 
अपने मानस में भी रचना फी परिधि के संबंध में इसका उल्लेख किया है! | यह 
स्पष्ट ही है कि निगम से तात्पय तो वेदों से है, कितु आ्रागम” शब्द की कोई स्पष्ट 
रूपरेखा खींचना बहुत कठिन होगा। आआगम संभवतः उन सभी धारणाश्रों; विश्वासों 
श्रौर मान्यताश्रों का सूचक है, जो वेद वाह्य खोतों से आकर भारतीय संस्कृति श्रौर 
धर्म का अनिवार्य अंग बन गईं। इस शआ्रगम का खोत प्राकूऐतिहासिक 
काल से आरंभ होता है, जो आज तक बराबर चला थआ रहा है। यदि 
हम भारतीय विचारों ओर आदश्शों को आरंभ से देखेंतो स्पष्ट प्रतीत होगा 
कि आये जब इस देश में आए ओर उन्होंने तीन वेदों की रचना की" तथा 
उनमें लिखे हुए आदर्शों ओर आचरणों फो ही वे विहित और काव्य समझते 
थे, उसी समय संभवत; इस देश में असुर था आर्येतर सभ्यता का भी प्रच- 
लन था और संभवत; वह सम्बता श्रौर संस्कृति भी फाफी उन्नत थी। श्ार्यों ने 
आरंभ में उस सभ्यता को श्रत्य॑त उपेक्षा की दृष्टि से देखा और उन्होंने अपने तीनों 
वेदों में अपने दी देधताश्रों की स्तुति, प्रशंशा की है। युद्धों श्रीर संधर्षों में अपनी 
सफलता पर बलि ओर यज्ञ का विधान किया है। खान पान श्रादि में वे किसी 
निषेष अ्रथवा वर्जना से बंधे नहीं ये । वे अनेक प्रकार के मांस आदि के प्रेमी थे 


अनननानननननननननिाननीिषननन न निनीनिनीननननननन नानीनीन जन न नमन ननित यान लता यतम+-+++ 


१. “नातापुरायनिगमागमन्तस्मतं यदू! 
तुलसीदास ४ रामचरितमानस, नागरीप्रचारिणी सभा; काशी पृष्ठ २। 


२, श्रो० रीस डेविस : बुद्धिस्ट इंडिया, एू० २१३ । 
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सोम ओर सुरा तो उन्हें सचमुच स्वर्गीय आनंद की वाहक थीं। उनके अधिकांश 
देवता भी प्रकृति की ऐसी शक्तियों के प्रतीक थे, जो या तो च्रासदायक थीं अथवा 
“जिनकी कृपा पर उनका जातीय जीवन अवलंबित यथा, किंतु श्रत्यंत आश्रर्य की बात 
है कि उन्हीं के समकालीन और उनसे भी पूर्व की प्राकृणेतिहासिक आर्येतर सम्यता 
का जो संभवतः उनसे भी अधिक उन्नत और उदार थीं,. सामान्य संकेत भी श्रार्यों के 
अंथों श्रोर रचनाश्रों में नहीं मिलता । ऐसा प्रतीत होता है, आरयों के आगमन के 
समय उन्हें श्रार्येतर जातियों से युद्ध करने में ग्रपनी सारी शक्ति लगानी पड़ी और 
उनके समाज के कुछ थोड़े से व्यक्ति जो युद्ध की जिम्मेदारी से मुक्त थे, देवताश्रों को 
पूजा और बलि के कार्य में नियुक्त हुए। उन लोगों ने कुछ ही समय में आर्यों के 
पार्थिव संघर्ष में रत रहने का लाभ उठा कर, पुरोह्दितवाद ओर फर्मकांड का ऐसा 
वितंडाबाद बना डाला, जिसमें सारी आये जाति, विशेष रूप में सैनिक वर्ग थो युद्ध 
के हारा जातीय जीवन फी रक्चा करता था श्रोर विजय होने पर उसका उपभोग करता 
था, पुरोहितों ओर उनके देवताओं की फोपदृष्टि और कृपादृष्टि दोनों के कारण 
उनके बहुत कुछ अधीन हो गया। 

यह संघर्ष बहुत समय तक चलता रहा | अनेक रूप में ओर अनेक ढंग से 
ग्रच्छुन्न रूप से अधिकार की यह होड़ चलती रही होगी । पुरोहितों ने अपने द्वारा 
निर्धारित सिद्धांतों और कर्मफांडों को प्रधानता देने के लिये संभवतः आयेतर जातियों 
के ग्राचार ओर रहन सहन का भरसक कहीं उल्लेख नहीं किया श्रौर यदि कहीं 
उनका उल्लेख हुआ है तो अत्यंत तिर॒स्कृत रूप में । किंतु पुरोद्धित ही सारा समाज 
नहीं थे। ऐसा प्रतीत होता है कि पुरोह्धितों के अतिरिक्त आर्योंका सामान्य 
जन-समुदाय बराबर आर्यतर जातियों के संपर्क में आता रद्या ओर उनके बीच श्रार्ये- 
तर विचार और सिद्धांत धीरे धीरे प्रवेश करने लगे | श्रार्यों का अ्रंतिम चौथा वेद 
अथर्ववेद निश्चित रूप से इन आयतर खोतों से आनेवाले प्रभावों की समष्टि प्रतीत 
होता है। इसमें अ्रनेक प्रकार के अमिचार की साधन-प्रक्रिया का विस्तार से वर्शन 
है। यह स्पष्ट है कि पुरोहितवाद के विधि-निषेष के बावजूद भी जन जीवन में उदार 
ग्राहिकाइचि वर्तमान थी । वैदिक साहित्य में जिन्हें ्रनिंद्रा: ( इंद्र के न माननेवाले ) 
श्रयशाः ( यज्ञ प्रथा फो न मानने वाले ) ओर असुर कहा गया है, वे कुछ विद्वानों 
फी संमति में ग्रायंतर जातियाँ थीं, जिनका संस्कार उच्च ओर आचरण प्रर्शवनीय 
था। यक्ष, नाग, विद्यावर, किन्नर आदि संभवतः ऐसी ही जातियाँ थीं, भिनके 
ललित कला के ज्ञान की श्रेष्ठता फो पौराणिक युग में आरय॑ ग्र॑यकारों ने भी मुक्तकंठ 
से स्वीकार किया था | श्रार्य वास्तव में संवर्षरील युद्ध-प्रेमी ओर खान पान में दचि 
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रखनेवाले लोग ये, किंठ आर्येतर जातियाँ दृत्य, गान, शिल्प और सोंदर्य की ज्ञाता; 
प्रेमी और खा थीं। मय नाम के असुर ने ही पांडवों के हस्तिनापुर का अ्रप्रतिम 
राजमहल बनाया था, जिसके समान निश्चित रूप से उस समय जाय जाति में एक" 
भी कलाकार नहीं था | सौंदर्य और कला प्रेम में भी यक्ष, किन्नर आदि जातियाँ 
आरयों की अपेक्षा बहुत आगे रही होंगी। इनका जीवन अधिक मुक्त था। 
देववाद और पुरोह्तितवाद से भी वे बहुत कुछ स्वतंत्र थे। उनमें शिश्न पूजा भी 
प्रचलित रही होगी, जिसको शिश्न पूजक कह कर आर्य प्ंथकारों ने अ्रप्नी उपेक्षा 
और घृणा का परिचय दिया था और इन्हें फर्मकांड आदि में जाना वर्जित कर 
दिया था, फिंतु इनके कोमल और मधुर जीवन श्र मुक्त आ्राचार की ओर 
आय जन समुदाय निश्चित रूप से आक्ृष्ट हुआ । ब्राह्मण ग्रंथों के कमकांडवाद 
के बाद उपनिषदों के चिंतन का समय श्राता है, जिसमें जीवन, जगत्‌ श्रोर सूप्टि- 
प्रक्रिया की श्रत्यंत सूच्म और गंभीर चिंतना हुई है। यह चिंतन भी पुरोहितों के 
द्वारा नहीं हुआ है, वरन्‌ अधिकतर क्षत्रिय तथा अन्य विचारफ़ों द्वारा हुआ | 
उपनिषद के बाद सारे उत्तरी भारत में स्वतंत्र धार्मिक चिंतन ओर निर्भक विवेचना 
का काल आता है। यह निश्चित है कि इस काल की धार्मिक और दाशंनिकः 
चेतना पुरोहितवाद श्रोर कर्मकांड के विरुद्ध विद्रोह के रूप में थी। शञ्रार्य लोग 
ऋग्वेद के बहुदेववाद के उपरांत प्रमुखतम देववाद की कल्पना के समीप आ्राकर 
एक ब्रह्म की कल्पना कर चुके थे, किंतु सारी वैदिक परंपरा ही इस समय संशय 
आर विरोध ओर विद्रोह फा विषय बनी हुई थी। कपिल ने अपने सांख्य-द्शन 
ओर चार्वाक ने अपने पदार्थवादी दृष्टिकोश के द्वारा चिंतन केक्षित्र में बोद्ध ओर 
जेन धर्म के उदय फा मार्ग प्रशस्त कर दिया था। पुरोहित वर्ग जनता में बढ़तीः 
हुई इस निरंकुशता की भावना से श्रातंकित हो चुका था और उसे रोकने के लिये 
अपने ढंग से सक्रिय भी था। संभवतः इसी समय 'नास्तिको वेद निनन्‍द्फः: का 
फतवा दिया गया। वैसे ईश्वर में विश्वास न रखनेवाला नास्तिक कहा ज्ञाता है, 
किंतु उस समय वैदिक मर्यादा की रक्षा करना पुरोहितों के लिये ज्यादा श्रावश्यक्र 
था। इसीसे उन्होंने इश्वर के श्रस्तित्व के प्रश्न को ओट देकर, वेदों की मर्यादा 
की रक्षा करने का बीड़ा उठाया | बोद्ध और जेन दशन दोनों न केवल वेद बविरोधी' 
थे बरन श्रमीश्वरवादी भी थे--करम से कम उन्होंने कभी प्रकाश्य रूप से इंश्वर में 
आस्था नहीं दिखाई। राजकुमार सिद्धाथ शोर महावीर स्वामी दोनों ही' 
क्षत्रिय थे। डा० रीस डेविस के मत से अनीश्वरबादी दर्शन के रचयिता फपिल भी 
कृत्य थे। इस आधार पर अधिकांश पाश्चात्य विचारकों ने प्राय; इस युग के, 
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धार्मिक उद्देलन का विवेचन करते हुए क्षत्रिय ओर ब्राह्मण के संघर्ष का 
चित्रण किया है। असल में यूरोप का अधिकांश इतिहास इसी प्रकार से सत्ता फो 
अधिकृत करने के लिये चचच ओर राजशक्ति के संघर्ष का इतिहास है। १२वीं से 
१७वीं शताब्दी तक का योरप का इतिहास घामिक और राजकीय शक्तियों के 
संघर्ष की छाया में विकसित हुआ है। श्रतः स्वाभाविक है कि उन्होंने मारत के 
भी इतिहास में उन्हीं शक्तियों फा संघष देखने की चेष्टा की है | प्रो० रीस डेविस ने 
श्रपनी पुस्तक #बुद्धिस्ट इंडिया? में बौद्ध धर्म के जन्म ओर विकास में इन्हीं तत्वों 
और स्वार्थों का संघर्ष दिखलाया है। स्मिथ, सिलवन्‌ लेवी आदि दूसरे विद्वानों ने 
भी तत्कालीन सांस्कृतिक ओर धार्मिक विचारधाराशों की उत्पत्ति और विकास का 
विश्लेषण इसी आधार पर किया है। वास्तव में भारतीय संस्कृति के विकास और 
प्रगति के मूल रूप को पहचानने की गलती इन विद्वानों के इस विश्लेषण के कारण 
है। भारतीय संस्कृति न संघर्ष मूलक है, ओर न उसके विफास के लिये संघर्ष ही 
अपेक्षित है। श्रर्थात्‌ वर्ग, जाति या संप्रदाय का संधर्ष हमारी संस्कृति के 
विकास के मूल में नहीं रहा है। वास्तव में मारतीय जीवन ओर संस्कृति का मूल 
केंद्रविंदु समन्वय है। अतः हमारी संस्कृति मूलतः समन्वयवादी रही है। “किसी 
देश या समाज के विभिन्न जीवन व्यापारों' में या सामाजिक संबंधों में मानवता की 
दृष्टि से प्रेरणा प्रदान करनेवाले उन उन आदर्शों की समष्टि को ही संस्कृति 
समभना चाहिए. | समस्त सामाजिक जीवन की परिशुति संस्कृति में ही होती है |?" 
विभिन्न सम्यताओं का उत्कर्ष तथा अ्रपकर्ष संस्कृति के द्वारा ही नापा जाता है। 
उसके द्वारा ही लोगों को संघटित किया जाता है। इसीलिये संस्कृति के ही 
आाधार पर विभिन्न धर्मों, संप्रदायों ओर आचारों का समन्वय किया जा 
सकता है।* वास्तव में उस फाल में या उसके बाद श्रन्य अवसरों ओर संक्रमण 
4. कस्यापि देशस्थ समाजस्य वा विभिन्‍न जीवन ब्यापारेषु सामाजिक सम्बन्धेषु 
वा सानवीयत्व दृष्टया प्रेरणा प्रदानास तत्तदादुर्शानां समष्टिरेव संस्क्ृतिः । 
चस्तुतस्तस्थामेव सर्वस्यापि सामाजिक जीवनंस्योस्कर्षः 'पर्यवस्थति । तयैच 
तुलया विभिन्‍न *सभ्यतानासमुत्कर्षापकर्षों मौयेते । कि बहुना, संस्कृतिरेव 
वस्तुतः सेतुर्विधुतिरेषां लोकानामसंभेदाय ( छान्दोंग्योपनिषदु-८।४।१ ) इत्येव॑ 
चर्णायितुं शक्यते । अतपुव च॑ सर्वेषां धर्माणां संप्रदायानासाचाराणां च 
परस्पर॑ समन्वयः संस्कृतेरेवाधारेण कतुंस्‌ शक्‍यते। 
-प्रबंध प्रकाश, भाग २, छू० ३ 
२. मंगद.देव शासन्नी : भाश्तीय संस्कृति का धिकास, प्र० खं०, पूृ० ३-४ | 


निर्गुण साहित्य : सांस्कृतिक पृष्ठभूमि दर 


की अवस्थाओं में देश के सांस्कृतिक जीवन में उद्देग ओर विज्ञोम दिखलाई पड़ता 
है, वह समन्वय के ही प्रयास और क्रियाशीलता का चिह्न है। समन्वय के प्रयास 
में जो अवरोध उपस्थित होते हैं, उन्हीं के कारण संघर्ष की तात्कालिक उत्पत्ति 
होती है। किंतु यह संघर्ष श्रानुषंगिक होता है। सांस्कृतिक जीवन के मूल में 
स्थित नहीं रहा है | 


वास्तव में समन्वय के मार्ग में जो शक्तियाँ गतिरोध उपस्थित करती हैं, 
उनके विरुद्ध श्रवश्य भारतीय संस्कृति ने अभियान किया है। आय॑ जब इस देश 
में श्राये तो उन्होंने आरयेतर जातियों फी संस्कृति, रहन-सहन ओर आचार श्रादि 
कफो अपनाने फी चेष्ठा की । उनको इस समन्वयवाद के माग से विरत करने के लिये 
स्थिर स्वाथवाले पुरोहितों ने श्रवरोध अ्रवश्य उपस्थित किया । उन्होंने कर्म कांड के 
पाश को बहुत ही दृढ़ किया । यज्ञ और अनुष्ठान की क्रियाएँ श्रत्यंत ऋूर ओर 
हृदयहीन हो गईं। उनका प्रतिकार और प्रतिक्रिया निस्संदेद बोंद और जैन ५ 
के रूप में हुई। प्रसिद्ध फ्रेंच विद्वान श्री एम० सिलवेन लेवी ने अपने श्रत््य॑त 
पांडित्यपूर्ण ग्रंथ में उस पुरोहितवाद के निष्ठुर कमकांड का वर्णुन इन शब्दों 
में किया है।-- 


ब्राह्मणों के कर्मकांडवाद से अधिक ऋर ओर पदार्थवादी प्रथा की कल्पना 
कंठिन है। ऐसे विचार जो क्रमशः संस्कृत होते गए झोर जिन्होंने नेतिकता का 
परिधान धारण कर लिया, अपनी हिंख यथाथंता से इमें आश्चर्य चकित कर देते 
हैं।! इस प्रकार कर्मकांड को जानबूककर ऐसा बना दिया गया था, जिससे उसके 
बंधन फो तोड़ कर किसी उदार विचारधारा का विफास और संवर्धन अ्रसंभव हो 
जाय | किंतु ऐसी शक्तियों फी जो वास्तव में किसी स्थिर स्वार्थ की रक्षा में जितनी 
ही दृढ़ ओर एकाग्र होती हैं प्रतिक्रिया मी उतनी ही तीत्र होती है और वे सदैव 
रक्षक के स्थान पर घातक सिद्ध होती हैं। इस तरह यह कमकांड की कठोरता ही 
नए उदार बौद्ध ओर जैन धर्म की उद्भाविका हुई। अतएव बौद्धधर्म वस्तुगत 
परिस्थिति के विरुद्ध, प्रतिक्रिया था; किसी जाति विशेष के विरुद्ध नहीं | इस प्रकार 
की प्रतिक्रियां कमंफांड के विरुद्ध ही नहीं--बोद्ध और जैन धर्म के रूप॑ में---उपनिषद्‌ 
फाल की बुद्धिवादिता और गहनता के विरुद्ध भी प्रकट हुई । ईश्वर, प्रकृति छोर जीव 
को लेकर उपनिषद काल में जितनी सूद्धम विवेचना हुई है, वह सामान्य मनुष्य को 


4. रीस डेविस : बुद्धिस्ट इंडिया, ए० २४०। 


ह भारतीय संस्कृति और निगुंश-पंथ 


दिग्प्रम करानेवाली है। इसीसे भगवान बुद्ध ने बराबर ही ईश्वर और जीव शादि 
विवाद ग्रस्त विषयों पर कभी टीका नहीं की | बोद्ध धरम वास्तव में मानव जीवन का 
एक सामान्य आचारशास्त्र ( एथिक्स ) है, जिपमें दाशंनिक प्रतिद्वंद्विता के मार्ग 
को छोड़कर सरलता के श्राधघार “पर मानव जीवन को पुनः श्रा्यों के आदि कालीन 
समता के मार्ग पर लाने का प्रयास मिलता है। यहाँ इस संबंध में यह भी द्रष्टव्य 
है कि बोद्ड, धर्म का सरल आचारशासत्र औपनिषदकालीन उस बुद्धिवादिता के 
भी विरुद्ध प्रतिक्रिया है, जिस क्षेत्र में तत्कालीन ज्ञत्रिय विचारों ने ही प्रमुखता 
हासिल की थी | जनक; प्रवहरण, सत्यकाम, कपिल शआरादि प्रत्िद्ड/ दाशनिक क्षत्रिय 
ही ये | अ्रतएव बोद्ध धर्म को ब्राह्मणवाद के विरुद्ध ऋ्षत्रियों का विद्रोह मानना युक्ति 
संगत नहीं होगा | 

भारतीय चिंता की धारा के सतत्‌ प्रवहमान ओर प्रगतिशील रूप को 
समभने के लिये इमें इस देश की इस मोलिक प्रतिभा को पहचानना होगा। यह 
मौलिफ प्रतिमा फिसी भी विचारधारा के प्रति दुराग्रह ओर जड़ निश्चय के रूप में 
व्यक्त नहीं होती, वरन्‌ परिस्थिति और युग की माँग को देखते हुए, उसमें 
अपेक्षित परिवर्तन और सुधार तथा संस्कार करते हुए जन जीवन के 
विकास और प्रस्फुरणु को समुचित अवसर ओर अवकाश प्रदान करती है। 
यह मार्ग संतुलन ओर समन्वय का है। यही बोद धर्म का 'मज्मिम? मांग है, 
गीता के (युक्ताह्ार-विहार! का मार्ग है, सिद्धों और नाथ साधकों का सहन मार्ग 
है और संत कवियों का “निशुनी मार्ग” है। जब जब धर्म के नाम पर फट्टर 
संप्रदायवादी, जीवन के अबाघ और स्वतंत्र प्रवाह को अपनी जढ़ एकांगिता और 
अतिवादिता से अवरुद्ध करने में कुछ अ्रंश तक सफल होने लगे, तब तब हमारे देश 
की सांस्कृतिक प्रतिमा अपने शतघा प्रवाह में फ़ूयकर इस अवरोध फो खंड खंड कर 
दिया और पुन; जन जीवन को अपने शीतल कोमल ओर फल्याशकारी स्पश से पुल- 
कित और आदर फरने लगी | इससे यह्द स्पष्ट हो जाता है कि भारतीय संस्कृति मूलतः 
सामाजिक और समष्टिमूलक है। जातीय जीवन का संरक्षण, उन्नयन और विफास इसका 
लक्ष्य रद्दा है। जनजीवन का वियोग इसके लिये दमघोंट सा रह्या है; इसलिये जो 
थोड़े लोग इसे अपने स्वार्थ की सीमा में बाँधने के लिये सचेष्ट हुए, वे चाहे 
पुरोहित' थे, चाहे तत्ववादी पंडित थे, श्रथवा राजकोय शक्तियों के प्रतीक महत्वा- 
फांक्षी नरेश थे; सबके पाश को उच्छिन्न करती हुई। यह लोक जीवन से ही जीवन 
और खाद्य पाफर, अमिनव सोंदर्य श्रोर शक्ति के साथ जन जन के मन शोर हृदय 
का आलोकित करती हुई चली आ रही है | 


निर्गुण साहित्य ; सांस्कृतिक पृष्ठभूमि १७ 


भारतीय चिंता का प्रभूत जीवन तत्व ऐसे अवसरों पर विशेष रूप से प्रकट 
हुआ है, जब इसका संपर्क अपने ही समान दूसरी चिंतन धाराओं से हुआ | ऐसे 
अवसरसों पर प्रायः बलवती विचारधारा अपने से दुर्बल को सदैव के लिये आत्मसात्‌ 
कर लेती है, किंतु भारतीय चिंता ने इस समस्या को- जीत-हार के रूप में नहीं देखा 
है | उसने सदैव ही ऐसे अवसरों पर केवल एक कसोटी पर अ्रपना क्च॑व्य-पथ निर्दिष्ट 
किया है--वह है समध्टि जीवन का व्यापक हित थ्यौर कल्याण का आदर्श | जिस 
ढंग से ओर जिस विधि से इस आदर्श की प्रासि हुई, उसे ही उसने श्रपनाया । इस- 
लिये सबको अपने में प्चाकर यह आ्राज भी अपने अस्तित्व को अचु्ण बनाए हुए है । 

इस कसोटी पर आचरण करने का पहला अवसर हमारे इस देश में आय 
जीवन के प्रारंभ में गया । श्राय लोग जब आए तो उनकी सम्यता और सामा- 
जिक संगठन ग्राम्य जीवन पर अवलंबित था | उनमें विकेंद्रीकरण की सुविधा के 
साथ जातीय जीवन के विकास श्रोर उन्नयन का आदश था। उनका जीवन 
मुख्यरूप से सैनिक जीवन की तरह सरल स्पष्ट और यथाथवादी था। उन्हें यहाँ 
आने पर यहाँ के श्रसुर, यक्ष, किन्नर; गंघवं, विद्याधर आदि जातियों की एक 
ऐसी संस्कृति मिली, जो मुख्यतः नागरिक जीवन पर अवलंबित थी!। उसका 
दृष्टिकोश व्यशिगत था। जीवन का संगठन और राजनैतिक तथा सामाजिक जीवन 
का ढाँचा केंद्रमूलक था; श्रर्थात्‌ इकाइयों के स्थान पर केंद्रीय सत्ता दृढ़ थी, जिससे 
उनके जीवन का संचालन होता था। उनमें कला का निखार अधिक प्रखर था | 
संगीत, दृत्य शिल्प श्रादि में आयों की अ्रपेज्ञा वे अ्रधिक उन्नत थे। आय जीवन 
जो भारतीय चिंतन का उपजीव्य हुआ्रा, शीघ्र ही आर्येतर संस्कृति से इन सभी उपा- 
देय तत्वों को ग्रहण कर, धीरे घीरे श्रात्मसात्‌ करने लगा और तदनुकूल उसमें नयी 
उन्नत विचारधारा का समावेश हुआ और उसका बहुत कुछ प्रमाव बौद्ध-जैन-धर्म 
के रूप में इमारे संमुख थझ्राया | उसी प्रकार उनकी नागरिक सम्यता और दृढ़ 
केंद्र सचा का रूप सर्वप्रथम भारतीय साम्राज्य के रूप में मोयकाल में प्रकट हुआ | 
आार्यों के ग्राम संगठन का ढाँचा देश के सुदूर प्रांतों में बथावत बना रह्मा किंतु सत्ता 
को दृढ़ और राज्य को अडिग बनाने के लिये एक हढ और सबल कर्मचारी वर्ग का 
संगठन हुआ | और उसके साथ उसका नेतृत्व श्रौर संचालन करने के लिये शक्ति फा 
केंद्रीकरण किया गया | कौटिल्य के श्रथंशास्र का मुख्य स्व॒र इन्हीं दोनों विचारों को 
व्यक्त करता दे । इसीसे उस फाल में अ्रभेक गणुराज्यों का भी अस्तित्व समाप्त कर 
दिया गया था | 5 


$. राफ टर्नर : ग्रेट कब्चरल्न ट्रेडिशन, पू० १६८ । 





4१ भारतीय संस्कृति और निर्गण-पथ' 


दूसरा सांस्कृतिक संक्रमण का अवसर पुराण-युग हे। जातीय जीवन अब 
पहले की अ्रपेज्ञा अधिक विस्तृत ओर व्यापक हो गया था। भारतीय संस्कृति के 
क्रोड़ में न केवल उत्तर भारत के सब प्रांत, मंध्य एशिया ओर अफगानिस्तान 
गआादि देश ही थे; वरन्‌ सुदूर दक्षिण के उत्कल; श्रांप्र तक भारतीय सम्यता 
पहुँच चुकी थी । इसी बीच देश में अनेक जातियों श्रोर उनके प्रभावों का आगमन 
हो चुका था। यूनानी, यवन, शक; सिदियन, हूण, कुशन अनेक जातियाँ आईं 
शोर यहाँ पर बस गईं थीं। उनको लेकर समाज संगठन की नईं समस्या आ 
गई थी। चातुवंण्य के विभाजन के कारण सामाजिक विकास बहुत कुछ अवरुद्ध 
हो गया था। इसमें मी परिवर्तन अ्रपेज्षित था। नई जातियों शरौर नये रक्तों' 
को अ्रपने में मिला कर एक में किया गया। जो जहाँ खपनेवाले थे, उनको 
वहाँ खपाया गया | इस प्रकार भारतीय समाज को नया रक्त देकर इसे एक 
प्रकार से पुष्ठ ही किया गया | 


विचार और चिंता के क्षेत्र में भी इसी प्रकार बहुत महत्वपूर्ण परिवर्तन 
हुए। श्रमी तक भारतीय चिंता मुख्य रूप से बुद्धिवादी और आचारवादी थी । 
शुष्क ज्ञान की प्रधानता वेद; उपनिषद काल की विशेषता थी। बोंदध और जैन 
दर्शन श्राचार प्रधान था। उसमें विवेक की प्रधानता थी। श्रभी तक हृदय-तत्त्व 
देश की चिंताधारा से बहुत कुछ उपेक्षित था। दक्षिण के आलवाड़ और दूसरे 
लोक धर के श्रनुयायी आचार्यां की भाव-प्रवशुता उत्तर भारत फी भ्रमणशील 
ग्राभीर जाति का लोक रंजक गोपाल रूप और गीता झोर भागवत के माध्यम 
से आती हुई वसुदेव ओर भागवत संप्रदाय की विचारधारा, सबका फालक्रमानुसार 
संगम हुआ श्रौर इस प्रकार सारे देश के जन मन को आप्लावित करनेवाली 
भक्ति धारा का उदय और विफास हुआ। अनेक शास्त्रीय मर्यादाओं और 
नैतिक वर्जनाश्रों में पड़कर छदय का राग जो तड़प रहा था, उसे पुराण युग 
की शांति और व्यवस्था ने उभड़ने के अनुकूल परिस्थिति दी । इसलिये एक ओर 
छद्दाँ भागवत धर्म का हृदय हुआ, जो शाख्त्रानुभोदित होने के कारण हृदय की 
भाव-साधना का समर्थन करते हुए भी नियमन युक्त था, वहीं बहुत काल की दबी 
हुईं उद्याम वासना अपने प्रबल आवेग में सभी बंधनों को तोड़ कर, शिश्न-पूजा,, 
यौन-पूजा$ पंचमकारबाले घोर शाक्त श्रोर शैव-मार्ग के रूप में प्रवाहित हो चली | 
समाज के निचले वर्ग में इस प्रकार की श्रनेक ग॒ुह्य पद्धतियाँ आई, जो शास्त्र 
झोौर आगमों की उँगली पकड़ कर एक नगे श्राचारबाद का सहारा लेकर चलीं | 
बास्तव में श्रादिम जातियों में प्रचलित अंधविश्वाश और अनेक प्रकार की यौन 
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संबंधी प्रक्रिया, जो श्रव तक दमित ओर प्रच्कुन्न रूप में धीरे धीरे आयो में भी 
प्रवेश कर रही थी, इस समय जब्न बुद्धि ओर विवेक का नियंत्रण ढीला हुआ; 
शैव शोर शास्र आगम के रूप में चल पड़ी। इन्हीं विचारधाराओं से बौद्ध 
धर्म का विकृृत शोर पतनप्राय शुन्यवाद, सहजवान और वज्जयान भी मित्र गया । 
इस प्रकार इस युग के आचार उच्छु खल समय में सभी प्रकार के लोगों ने इस 
'नियंत्रणद्दीनता का लाभ उठाया। ह्वदय तत्व का समावेश कर जिस श्रभाव की 
पूर्ति का प्रयात भारतीय संस्कृति ने किया, उसमें पुनः एकांगिता श्रौर श्रतित्रादिता 
आई, तामाजिक जोवन का संतुलन बिगड़ गया । परिशामध्वरूप कठोर आचारवादी 
हठ संप्रदाय और नाथ संप्रदाय का जन्म हुआ | विचार के क्षेत्र में पुस्तक और 
पांडित्य को अनुपयुक्त समभनेवाले सहज-सिद्ध-संप्रदाय की उत्पत्ति हुई। पुस्तक 
और पंडितों छे इस समय एक व्यापक अरुचि ओर वितृष्णा व्याप्त दिखाई पड़ती 
है। जीवन के कर्तव्य का निर्देश करने के लिये सहज अनुभूति की ही आवश्यकता 
समभी जाने लगी । इसी बीच देश में मुसलमानों का आक्रमण हुआ । सारा 
देश एक नई शक्ति ओर सचा के घक्के से ककफ्तोर उठा। केव्रल हृदय तत्व की 
प्रधानता समात्र में विश्वेंखलता ओर क्लीबता का संचार करनेवाली थी। 
सामाजिक विषमता ओर रूढ़ियों का खंडन और सदजानुभूति के समर्थन की जो 
पिद्वनायथ की विचारधारा प्रमुख रूप से समाज में फैल रही थी, बह भक्ति की 
उपायना पद्धति और अ्राचारबाद से मिल कर, संत वाणी के रूप में श्रमिनव 
स्वरूप पाकर छोटे, बड़े, मूर्ख, पंडित सबके मानव में लद्॒ता उठी। मुसल्िम 
सभ्यता और संस्कृति के सम्पक में भारतीय विचारधारा ने जो नया घरातल द्ँढा, 
वह वेद, शास्त्र या पुराण का सद्दारा लेकर नहीं पैदा हुई, बरन्‌ सीबे लोक मानस 
से बल पाकर जनजीवन में समाहत हुई । 


द्वितीय अध्याय 


निशुश साहित्य का परियय 


र्‌ 


निगुण साहित्य का परिचय 


निर्गुश साहित्य के अतंगत रूढ़ रूप से हम कबीर झोर उनके परवर्ती निर्मुश 
उपासक हिंदी कवियों की रचना फी गशाना करते हैं, किंतु जब सहजिया सिद्ध 
तथा नाथ संप्रदाय का भी साहित्य प्रकाश में आ चुका है 

सामान्य प्रवृत्तियाँ-- और स्पष्ट रूप से सबके अतंराल में प्रायः एक ही बिचार- 
“खंडनात्मक ओर धारा, चिंतन-प्रद्धति प्रवाहित मिलती है तब कोई कारण 
भ्रद्धामूलक नहीं कि हम उसका भी समावेश इसके अ्रतंगंत न 
करें। वास्तव में बोद्ध धर्मानुयायी सहज सिद्धों ओर 

नाथ मताबलंबी सिद्धों की वाणियों के ही प्रकाश में कब्ीर, दादू और 
नानक आदि परवर्ती संतों के मम्मे को इम ठीक तरह से समझ सकते हैं। 
यदि हम सिद्ध फाल से लेकर नानक श्रौर दादू प्रभ्वत्ति संत कवियों की 
रचनाश्रों को देखें तो हमें निर्गुण साहित्य में प्रायः दो प्रकार की प्रधान प्रबुत्तियाँ 
.दृष्टिगोचर होती हैं। एक प्रवृत्ति तो साधनाजन्य वरम आनंद को अद्धा और 
उल्लास से व्यक्त फरनेवाली है ओर दूसरी प्रदुचि खंडनात्मक है जिसमें उस समय 
के समाज में प्रचलित नाना प्रकार की रुढ़ियों अंधविश्वासों श्र वाह्याचारों का 
विरोध व्यक्त हुआ है। खंडनाथ रचनाश्रों में भी हमें दो प्रकार की प्रबूचि लक्षित 
होती है एक केवल खंडन की और दूधरी निषेध की | खंडन की मद्त्ति मूलतः समाज 
[ भें वर्तमान धार्मिक या सामाजिक रुढ़ियों, अंधविश्वासों श्रीर मान्यताओं के 
विरोध में है। निषेधमूलक प्रवृति श्राचरण और कर्तव्य संबंधी है जिसमें संत 
कवियों ने कुछ विशेष प्रकार की क्रियाओं को फरने से वर्जित किया है। पहली 
प्रकार की रचना में मूर्तिपूजा, जातिवाद, तीथंयात्रा अथवा अनेक प्रकार के वाह्म 
उपचार और फर्मकांड का खंडन किया गया है। कबीरदास ऐसे ही कर्मकांड का 
विरोध करते हुए कहते हैं कि मुक्ति का संबंध न तो नग्न रहने से है और न वस्र- 
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सज्जा से ही । वास्तव में आत्म तत्व की पहिचान आवश्यक है | बहुत से योगी यती 
नंगे ही रहते हैं किंतु विचारने की बात है कि यदि नंगे रहने से ही मुक्ति होती है 
तो फिर बन के झुगों को सबसे पहले मुक्ति मिलनी चाहिये। यदि शिर के बाल 
मुंड़ाने से मुक्ति मिलती है तो फिर भेड़ों से अधिक मुक्ति का श्रधिकारी कौन है जो 
अनेक बार मुँढ़ी गई हैं। बीय॑ की रक्षा और ब्ह्मचर्य भी मुक्ति के एकमात्र दाता 
नहीं क्योंकि यदि इसी से मुक्ति संभव होती तो फिर बफरे को भी इसकी प्रासि 
होती। पढ़ने और अध्ययन करने से भी विशेष सह्यायता नहीं मिलती क्योंकि इससे 
अहंकार की उत्पति होती है।' 
भक्त रैदास भी इन्हीं संत कवियों में एक प्रमुख कवि हैं। जाति के चमार थे 
किंतु भक्ति से थ्राद्र उनका चरित्र और व्यक्तित्व पावन था। यद्यपि खंडन ओर 
विरोध में इनका स्वर उतना उग्र नहीं है जितना कबीर का, फिर भी नम्नता से 
सच्ची बात को उपस्थित करना उनकी विशेषता है। उन्होंने अनेक श्राचार ओर 
कर्मकांड को गिनाया है जिन्हें सामान्यतः जीवन में आचरित करके लोग मोक्ष के 
अधिकारी अपने फी समझने लगते हैं फिंतु वस्तुतः वे भ्रम के पाश में बँचे रहते हैं । 
जेदास जैसे महात्मा उसी भ्रम के पाश फो छिलन्न करके लोगों को सच्चे धर्म का 
मार्ग दिखलाते हैं । 
ऐसी भगति न होइ रे भाई । 

राम नाम बिन्ु जो कछु कहिये जाँ सत भरम कहाई | 

भगति न रसदान) भगति न कथे ज्ञान | 

भगति न ऐसी हाँसी, भगति न तआ्मासा पासी । 

भगति न यह सब कुछ कानि गँंबाई । 

भगति न इंद्री बाँधा, भगति न जोग साधा | 

भगति न अ्रह्मर घटाई, ये सब करम कहाई । 


१. का नॉगे का बूँघे चाम । जी नहिं चीन्हसि आतम राम । 
तॉगे फिरे जोग जो होईं | बच का झ्ग मुकति गया कोई । 
मूँढ़ मुदाए जो सिधि होई । स्वर्ग ही भेंड न पहुँची कोई । 
ध्यंद राखे जे खेले है भाई । तो पुसरें कौण परम गति पाई । 
पढ़े गुने उपज अ्रहंकारा । श्रवधर डूबे बार न पारा । 
कहे कबीर सुनहु रे भाई । राम नाम किन किन सुधि पाई । 
--कबीर ग्रथावली, पदु सं० ३६१, पए० १३० । 
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भगति न इंद्री साथे, भगति न वेराग बाँघे । 

भगति न ये सब बेद्‌ बढ़ाई । 

भगति न मूँड़ मुड़ाए, भगति न साला दिखाए। 

भगति न चरन घुवाए, ये सब गुनी जन कहाई । 

भगति न तो लो ज्ञाना, आप को आप बखाना । 

जोइ जोइ करे सो करम बड़ाई । 

--रैदास की वाणी, वै० प्रेस, पद २४, ए० १२, १३। 

मलूकदास ने जीवन में नित्य व्यवहार में सायत, कुसायत आदि क्री आवश्यकता 
बतलायी है| बेकार के इन अंधविश्वासों का निषेध करते हुए वे बतलाते हैं--- 


मन ते इतनो भरम गंवाओ | 
चलत बिदेस बिप्र जनि पूछो, दिन का दोष न लाओ | 
संका होय करो तुम भोजन; बिनु दीपक के बारे । 
जौन कहे असुरन की बेरिया, मूढ़ दई के मारे । 
--शब्द १०, मलूकदासजी की वाणी, ४० २० । 
श्रद्धामूलक रचनाओं में भी हमें कुछ रचनाएँ ऐसी मिलती हैं जिनमें उल्लास, 
श्रद्धा और उत्कृष्ट आत्मविश्वास दिखलाई पड़ता है । इसके अतिरिक्त इस कोटि में 
विधिमूलक रचनाएँ भी प्रचुर परिमाण में मिलती हैं जिनमें संत कवियों ने कुछ 
सिद्धांतों और मान्यताओं के प्रति अपना समर्थन व्यक्त किया है। श्रद्धा ओर उल्लास 
का भाव प्रायः गुरु के प्रति आदर ओर भक्ति निवेदित करते हुए अथवा योग की 
चरम स्थिति या आत्मानंद की अनुभूति और प्रेममिलन का वर्णन करते हुए व्यक्त 
हुआ है। गुरु के प्रति भक्ति का उत्कष निर्गुण संप्रदाय में जिस कोटि का देखने को 
मिलता है, वह अन्यत्र सुलभ नहीं है। कबीर की प्रसिद्ध उक्ति जिसमें गुरु को 
गोबिंद से भी ऊँचा बताया गया है, सभी फो ज्ञात है)। कबीर ने कितनी ही बार 
भिन्न मिन्न शब्दों में गुर की महिमा का गान किया हैं। भगवान,की भक्ति केवल 
गुरु के प्रसाद से मिली दे, इसे कहते हुए वें यकते नहीं हं--- 
कहें कबीर कृपा भई, गुरु ग्यान कहा सममाई | 
. हृदय श्रीहरि भेटिये, जो मन अनते नहिं जाई ॥ 
4. गुरु गोविंद दोऊ खड़े, काके जल्ागू पाय। 
बल्षिहारी गुरु आपने, जिन गोविंद दियो दिखाय ॥ 
.. नि० सा० छू० २ ( ११००-६१ ) 
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घरमदास ने तो अत्यंत स्पष्ट रूप से सबका नाम गिना कर घोषित किया है कि 
गुरुपद सबसे ऊँचा ओर श्रेष्ठ पद है। उन्होंने कहा कि ब्रह्मा, विष्णु श्रोर शिव भी 
मेरे गुरु फबवीर के समकछ तुच्छु हैं-- 
गुरु पद अहै सबन से भारी । 

चारो वेद तुले नहिं गुरुपद्‌, त्रह्मा विष्णु और ब्रह्मचारी । 

नारद मुनि भये गुरुपद भजि के; जपत सेस संकर की नारी । 

सुर नर भुुनि भये गुरुपद्‌ भजि के, जपत राम अरु जनक दुलारी । 

धर्मदास में गुरुपद भजिहों, साहब कबीर समरथ बलिहारी'॥ 


संत कवियों ने योगानुभूति का वर्णन भी बड़े उल्लासमय ढंग से किया है। ऐसा 
प्रतीत होता है कि यह आनंदानुभूति किताबी नहीं है, वरन्‌ उन निर्गुनी साधकों ने 
अपने सच्चे अनुभव को ही व्यक्त किया है। सहजो बाई उस प्रकाशमय जगत्‌ का 
वर्शान करती हैं| वह आत्मशान अपूर्व है-- 


छहूँ केवल कू देख करि सतवें में घर छाव । 
रसना उलठि लगाय करि, जब आगे के धाव । 
जब आगे कू घाव देख करि जगमग जोती । 
बिन दामिनि चमकार सीप बिन उपजे मोती | 
हंस हंस जहाँ होत है ओअं ओअं होय । 
चरनदास यों कहत हैं; सहजो सुरति समोय ॥ 
“लिठाँ पद--सहजप्रकाश, वै> प्रे०, पू० ४४ | 


घरमदास ने उस उच्च महल की स्थिति का वर्णुन किया है जिसमें श्रमृत की बूँदों 
की भाड़ी लगी हुई है। आकाश में बादलों का गंभीर गर्जन हो रहा है। कमी 
गर्जन और कभी बिजली का त्वरित प्रकाश और उसमें उठती हुईं ऊर्मियों की शोभा 
अकथनीय है। “उस शून्य के महल में अ्रम्गत की वर्षा में साधक स्नान करता हुआ्रा 
प्रेमानंद का अनुमव कर रहा है, हृदय के कपाद खुल गए हैं ओर अज्ञान श्रौर 
माया की आऑँवियारी नथ्ट हो गई है। सद्गुरु की कृपा से धरमदास को यह दैवी 
आनंद मिल रहा है।* 


१, धरमदासज्ञी की शब्दावली, वेलवेडियर प्रेस, पू० ३ । 
२, मरि लागे सहत्तिया, गगन घहराय । 
खन गरजे खनन बिजली घमके; लद्धर उठे सोभा वरनि न जाय । 
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प्रेम और मिलन के समय मगवान के ऐश्वर्य, वैभव ओर शक्ति का वर्णुन 
अत्यंत भास्वर रूप में इन निर्गुणी कवियों ने किया है। मार्ग में ही उस परम सौंदये- 
शील प्रेमी का दशन हो गया दै। उस दश्शन से भक्त एकदम मच सा हो गया | 
उसका चित उसके वश में नहीं रहा । उस रूप ओर प्रकाश को देखकर चंद्रमा 
और सूर्य भी मलिन पढ़ गए. । उस दशन की पुनः इच्छा से भक्त तड़प रहा है-- 


में हेरि रहूँ नेना सो नेह ज्गाई । 

राह चलत सोदिं मिल्रि गये सतगुरु सो सुख बरनिन्न जाई । 

देह के द्रस मोहिं बौराये, ले गये चित्त चुराई । 

छवि सत द्रस कहाँ लगि बरनों, चाँद सुरज छपि जाई । 
धरमदास बिनवे कर जोरी, पुनि पुनि दरस दिखाई ॥ 

--विरदह् और प्रेम-शब्द ५, धरमदासजी की शब्दावली ४० १२; १३ । 


संत कवियों की विधिमूलक रचना में प्रायः उन सिद्धांतों अथवा आचारों का 
उल्लेख किया गया है जो सच्चे भक्त या साधक के लिये वरणीय माना गया है । 
ऐसा प्रायः कहीं कहीं अ्रम देखने में श्राता है कि संत साहित्य अधिकांश खंडनात्मक 
है, उसमें रचनात्मक अथवा विधिमूलक रचनाएँ नहीं हैं। कहना आवश्यक नहीं 
है कि यह कथन संत साहित्य के अधूरे ज्ञान के कारण है। एक श्रोर जहाँ प्राचीन 
ओर परंपरामुक्त रुढ़ियों ओर अंधविश्वासों का खंडन किया गया है, वहीं पर अत्यंत 
स्पष्ट ओर असंदिग्ध शैली में उन्होंने उन तथ्यों ओर सत्यों का भी उल्लेख किया 
है जिनकी स्वीकृति तथा जीवन में आचरण उपादेय है। सिद्ध, नाथ और संत सभी 
कवियों फी रचना में ऐसे अंश उपलब्ध हैं। कभीरदास सच्चे भक्त फी पहिचान 
बतलाते हैं, सच्चा भक्त प्रायः विरला ही होता है क्योंकि भक्त के जिये आवश्यक गुर्णों 
की उपलब्धि बहुत कठिन है। भगवान के सच्चे रूप की पहिचान के लिये काम; 
क्रोध और लोभ के विकारों से सुक्त होना ग्रावश्यक है। तामस, राजन ओर 
सालिक भाव तीनों ही एक माया के रूप हैं। इनसे अ्रतीत मक्त की चौथी अ्रवस्था 
में रहनेवाले ही मगवान को पाते हैं। भक्त स्तुति श्रोर निंदा दोनों से श्रनासक्त 
रहता है ओर अमभिमान तथा प्रतिष्ठा की इंष्णा भी उसमें नहीं होती। जो लोहा 
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सुन्न महत्व से अम्गत बरसे, प्रेम अनंद होइ साध नहाय । 
खुली किवरिया मिटी अधियरिया, धन सतगुरु जिन दिया है लखाथ। 
घरमदास बिनवै कर जोरी, सतगुरु चरन में रहत समाय । 

-- शब्द ५, भरमदास की वाणी; वे० प्रेस, प्रू० छह | 


निर्युण साहित्य ; सांस्कृतिक पृष्ठभूमि २७ 
और सोना दोनों को समहृष्टि से देखता है, वही सच्चा भक्त है। भक्त को यदि किसी 
की भी चिंतना रहती है तो वह चिंतामशि] के समान भगवान का ही ध्यान करता है | 
सबसे उदासीन रह कर केवल ईश्वराराधन में वह तलल्‍लीन रहता है ।' 

निर्गुणु साहित्य की सामान्य प्रवृत्तियों पर विचार करने के अनंतर अब 
उन विशिष्ट मतों 'का संक्षिप्त विवेचन करना 

विशिष्ट मत | निर्मुण साहि | 
जे अप चाहेंगे जिनके आधार पर निर्गुण साहित्य की सांस्कृतिक 


पृष्ठभूमि स्पष्ट की गई है । 

निर्गुण साहित्य के विकास की परंपरा में सहज संप्रदाय के सिद्धों की रचनाएँ 
: सर्वप्रथम आती हैं। “सिद्ध साहित्य से इमारा तात्पय वज्रयानी परंपरा के उन 
सिद्धाचार्यों के साहित्य से है जो अ्पञ्रंश दोहों तथा चर्या- 
पदों के रूप में उपलब्ध हैं, जिसमें बौद्ध तांत्रिक सिद्धांतों 
फो मान्यता दी गई है | यद्यपि सिद्धों में वज़्यानी सिद्ध 
ओऔर नाथ सिद्ध' दोनों संमिलित हैं--एक बौद्ध परंपरा के सिद्ध हैं ओर दूसरे शैब- 
परंपरा के--किंतु सिद्ध शब्द मुख्य रूप से बोद्ध तिद्धों के ही लिये प्रयुक्त होता है। 
शैव सिद्धों के लिये माथ शब्द का अधिकाधिक प्रयोग होता है। इन सिद्धों की 
संख्या ८४ कही जाती है । ऐसा प्रतीत होता है, भारतीय विश्वास के अनुसार 
चौरासी अंक या तो कुछ विशेष शुम है श्रथवा उसकी कुछ ज्योतिष आदि के 
अनुसार फोई अ्रनुकूलता हो । सहजयानी सिद्धों की संख्या भी चौरासी है और 
नाथ सिद्धों में चौरासी ही उनकी संख्या मानी गई है। बहुत से नाम दोनों की 
यूचियों में पाए जाते हैं। दोनों ही साधनाएँ बहुधा एक दूसरे के बहुत समीप थीं 
और कालक्रम की दृष्टि से भी बहुत अंतर नहीं था । अतः बहुत ख्यातिलब्ध सिद्ध 


सहज संप्रदाय 


4, तेशा जन एक आध है कोई । 
काम क्रोध अरु लोभ विवरज्ञित हरि पद चौन्‍्हे सोई । 
राजस तामस"“सातिग तीन्‍्यू ये सब तेरी माया । 
चौथे पद्‌ को जो जन चीन्दे हें तिनहिं. परम पद पाया । 
अस्तुति निंचा आसा छोड़े तमै समान असिमसानी । 
लोह, कंचन सम करि देखे पै मूरति भगवाना | 
उयंत्ते तो माधों ध्यंता मणि हरि पद रसे उदासा । 
तृस्ता अरु अभिमान रहित हे, कदै कबीर सो दासा । 


२. डा० धरमंवीर सारती : सिद्ध साहित्य, ए० १६ । 
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चाहे वे जिस भी परंपरा के रहे, बौद्ध और शैव दोनों ही साघनाओं में णद्दीत हुए. । 
यद्यपि नाथ साधना का संगठित रूप सहज साधना के बाद विकसित हुश्रा ओर कुछ 
दृष्टि से सहज साधना की प्रतिक्रिया के रूप में इसका जन्म हुआ, फिंतु दोनों ही मूल 
रूप से शरीर-साधना में विश्वास करनेवाले मार्ग थे । 


सहज संप्रदाय बौद्ध धर्म के महायान की परिणति था। महायान के शअ्रंतगंत 
बुद्ध काया के तीन रूप माने गए हैं--१. धर्म काया, २. संभोग काया ओर 
३. निर्माण फाया | संभोग काया में अमंद अ्रथवा करुणा फी प्रधानता होती है। 
यह काया बोधिसत्व के रूप में होती है। यही परंपरा आगे बढ़ कर मंत्रयान के रूप 
में परिवर्तित हुई | अ्रनेक प्रकार की तांत्रिक और गुद्य साधनाएँ जो उस समय समाज 
के निचले वर्ग में प्रचलित थीं अब उभड़ कर सामने थ्रा गई। बुद्ध काया में बच्र 
फाया की भी कल्पना की गई | “'महासुख” फी खोज में सहज साधना का विफास 
हुआ जिसमें फरुणा ओर उपाय के प्रतीक स्री और पुरुष के अद्वय रूप में ही उस 
महासुख की उपलब्धि मानी जाती थी । 
सहजयानी सिद्धों का प्रामाणिक ओर पूर्ण साहित्य अब भी उपलब्ध नहीं 
है। जो साहित्य प्राप्त है वह मुख्य रूप से दो शेलियों में विभक्त है--१-दोहा 
फोष ओर २-चर्यापद | दोहा कोष तो दोहा, छुंद में लिखा गया है। चर्यापद 
गेय पद है। श्रभी तक दोहा और पदों के संमिलित ओर भिन्न मिन्न थोड़े से संग्रह 
प्रकाशित हुए हैं। अन्य संग्रहों के श्रतिरिक्त हिंदी में राहुल सांकझत्यायन का भी 
महत्वपूर्ण संग्रह है, जिसे उन्होंने 'हिंदी काव्य धारा? नाम से प्रकाशित फराया दै। 
इन रचनाओं में मूल रूप से वाह्याचारों का विरोध करते हुए. उस अ्रनिवंचनीय 
महासुख फी चर्चा की गई है जो सिद्धों को अ्रपने शरीर के श्रंदर ही युगनद्ध की स्थिति 
में मिलता है। सिद्ध साहित्य में खंडन की प्रद्नचि बहुत उम्र नहीं है। उसको बहुत 
कुछ उल्लास की भावना ने मंद फर दिया है जो सिद्धि की सफलता पर होती है । 
नाथ साहित्य, जो कुछ अंश में सिद्ध साहित्य के समकौलीन है ओर कुछ 
अंश में परवर्ती है, उससे एक पक्ष में स्पष्ट रूप से मिन्‍न है ओर वह है उसका दृढ़ 
विरोध और खंडन की उम्र प्रवुचि | बास्तव में नाथ 
नाथ संप्रदाय संप्रदाय के पीछे एक प्रतिक्रिया थी जिसके कारण उसमें 
विरोध का उग्र होना बिलकुल स्वाभाविक है। सिद्ध 
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4, वही, छू० ११० | 


निर्भुण साहित्य : सॉस्क्ृतिक पृष्ठभूमि २२ 


उसने सच्ची साधना के स्थान पर बहुत से बंचर्कों ओर पाषंडियों को भी अपनी ओर 
अवश्य खींचा होगा और चरित्रगत शिथिलता का होना तो अनिवाय ही था। बौद्ध 
घर्म की महायाम शाखा से प्रसूत होने के कारण उसकी पतनशील प्रवूत्तियाँ दी 
इसमें अधिक प्रधान हुईं। नाथ संप्रदाय भी यद्यपि शरीर साधना का मांगे था; 
किंतु इसमें योग क्रिया के द्वारा बृचियों के संयम ओर दमन में ही सिद्धि मानी गई। 
शरीरस्थ शक्ति ओर शिव को योग की प्रक्रिया द्वारा एक दूसरे से संयुक्त करने पर 
योगी को अ्रमृतत्व की प्राप्ति होती है। स्पष्ट रूप से गोरखनाथ ने कहा है-- 


नो लष पातरि आगें नाचें, पीछें सहज अपषाड़ा । 
ऐसें मन ले जोगी बोलें, तब अंतरि बसे भंडारा ॥ ३६ | 
“+गोरखबानी; छए० २१७ । 

योगी का भीतरी भंडार तो तत्र पूर्ण रहता है जब उसके संमुख अ्रसंझ्य मोहक सुंद- 
रियों का श्त्य होता रहे फिर भी वह साधना में रत रहे। इतना शअ्रधिक इंद्वियों 
तथा मन की दृतियों पर मनुष्य का श्रधिकार रहना चाहिये। नाथ पंथ ने इंद्रिय 
संयम और कठोर साधना पर जोर देकर भी कहीं पर मूर्तिबाद, पुश्तक ज्ञान, तीर, 
थीफा ओर बस्त्रादि का किंचित्‌ समर्थन नहीं किया है। 

नाथ संप्रदाय श्रोर उसकी साधना का क्षेत्र बहुत व्यापक कह्ा जा सकता 
है। आचार्य हजारीप्रसादजी द्विवेदी के मतानुसार नाथ साधना में कौल मार्ग; 
शाक्त श्रोर कापालिक मार्ग सब न्यूनाधिक मात्रा में अंतर्सुक्त हैं। नाथ संप्रदाय के 
अंथों की अपनी गवाही से ही मालूम होता है कि तांचिकों का कोल मार्ग और 
कापालिक मत नाथ मतानुयायी ही हैं! ।" इन दोनों ही मार्गों का खतंत्र श्रस्तित्व 
पहले वर्तमान था किंतु नाथ संप्रदाय के लोकप्रिय होने के बाद ये सब उसी में 
विलीन हो गए । इन दो मर्तों के साथ पतंजलि का योग मार्ग जुट गया। इस 
प्रकार नाथ संप्रदाय में इन्हीं तीन उपकरणों का मुख्य रूप से संयोग है | गोरखनाथ 
की वाणी में बहुत कुछ इन संप्रदायों तथा सिद्धांतों से संबंधित विचारों की अभि- 
व्यक्ति है। इसके अतिरिक्त समाज, घर्म तथा आचरण संब्रंधी बहुत सी मान्यताएँ 
भी उनकी वाशी में मिलेंगी स्पष्ट है कि गोरलनाथ ओर उनके संप्रदाय में जीवन 
की विविष मान्यताओं का मूल्यांकन अपनी योग साधना की भूमि से ही उन्होंने 
क्रिया है। गोरखनाथ फी वाणी का संग्रह और प्रकाशन गोरखबानी के नाम से 
डा० पीतांबरदच बढ़थ्वाल ने किया है। 


३. डा० इजारीप्रसादजी द्विवेदी : नाथ संप्रदाय, छू० ५ । 
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सहज्ञ संप्रदाय की साधना भावना से अनुशासित थी। नाथ बंप्रदाय की 
साधना नैतिकता और संयम से अनुशासित थी। कबीर की साधना ने भावना 
फो हल्का ओर चारित्रिक स्खलन का साग॑ समझकर 
कबीरमत छोड़ा और नाथ पंथ के इठयोग की कष्टसाध्य क्रियाओं 
फो अनावश्यक समझा । उसके स्थान पर उन्होंने 
भक्ति की आद्रंता से खाधना ओर विचार को रूपायित किया । फबीर के समय तक 
आते आते भक्ति का उत्तरी भारत में भी पर्याप्त प्रचार हो गया था। कबीर के 
गुरु रामानंद स्वयं रामभक्ति के प्रवतेंक थे । कबीर ने इस सगुण ईश्वरीभक्ति को तो 
नहीं स्वीकार किया । उनका ब्रह्म तो निगुंण ही रह्म किंतु ईश्वर फो निगुण मानते 
हुए उन्होंने भक्ति तत्व को बहुत निष्ठा के साथ अ्रपनाया और भक्ति के माहात्म्य को 
असंदिग्घ रूप से स्वीकार फिया ओर प्रचारित किया | फब्चीर की भक्ति में सहजिया 
संतों का उल्लास तो है किंतु अवैध श्रोर अनैतिक वासना ओर पंचमफारों की उत्कद 
भत्सना भी है। सहजिया कवियों और साधकों में जो उल्लास और महासुख पंच- 
मकारों के सेवन और युगनद्ध' अवस्था की अनुभूति में है उससे अधिक पवित्र आनंद 

कबीर कोउस प्रेमी के दीदार में है जिसका सोंदर्य अशु परिमाणु में व्याप्त है | 

लाली मेरे लाल की, जित देखूँतित लाल । 
लाली देखन मैं चली, में भी दो गई लाल । 

उसी तरह नाथ पंथ के श्राचार्यों का शुष्क श्रोर स्पष्ट स्वर भी उनकी रचना में 
है। प्रचलित समाज में जातिपाँति, स्पर्शास्टश्य, मूर्ति ओर मस्जिद की उपासना; 
इन सभी का हृढ़ता ओर खरे रूप से कबीर ने विरोध किया | हिंदू रूढ़ियों के 
अतिरिक्त कब्रीर के समय तक मुसलिम हूढ़ियों का भी रूप स्पष्ट हो चुका था। 
स्वयं मुखलिम परिवार में रहने के कारण ओर हिंदू श्राचार्य रामानंदजी के शिष्य 
होने के फारण हिंदू ओर मुसलिम दोनों ही संप्रदायों के अ्रंपविश्वास, बाह्याचार 
आदि की व्यर्थता उन्होंने अपने पू्ववर्ती नाथ आचार्यों की तरह ही दिखाई। 
उसी प्रकार चरित्र में संयम और वासना तथा प्रलोभनों के दमन की श्रावश्यकता 
भी प्रतिपादित की । नाथ साहित्य फी अ्रपेक्षा कत्रीर में अधिफ साहित्यिक निखार 
है, उसका कारण मुख्य रूप से यह है कि नाथ सिद्धों ने केवल साधना पक्ष की 
ही चर्चा अपनी वाशी में फी है। जीवन के व्यापक प्रसार से उनकी वाणी ओर 
रचनाओं का फम संबंध है । जहाँ कहीं सामान्य जीवन का वर्णन श्रोर उल्लेख 
खाया है; वह बहुधा प्रसंगवश । फबीर इसके विपरीत जीवन के बीच से ही अपनी 
काव्यात्मक श्रनुभूतियों और दाशनिक तथा सामाजिक मान्यताओं को ग्रहण करते ये । 
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अतः उनकी रचनाएँ नाथ सिद्धों की भाँति स्बथा एकांगी ओर एकदेशीय न होकर 
जीवन से संपृक्त हैं। उनमें मानव जीवन की तात्कालिक ओर चिरंतन समस्याश्रों को 
लेकर ऐसे व्यापक सत्य ओर अनुभवों की अवतारणा हुई है कि आज तक कबीर की 
वाणी फाव्य और जीवन में समान रूप से आहत है । 
कबीर फी वाणियों में सत्य का खरा सोंदर्य है, साथ ही उसमें फाव्यगत 
माधुय का भी पुद है। यह माधुय॑, जैसा ऊपर कहा गया है, भक्ति फा है किंतु 
उसमें भी विशेष रूप से सूफी भक्ति का परिणाम है। सूफी संप्रदाय की प्रेममूला 
भक्ति ने कबीर के योगपरक ओर शुष्क उपदेशानुबरति को एक अमिनव फोमलता 
आर भावप्रवणुता प्रदान की । 
। कबीरदास ने भारतीय भक्ति के ज्षेत्र में जिस निर्शुण उपासना का प्रवतंन 
किया उसका अनेक संतों ओर मर्भियों ने स्वागत किया । शास्त्र प्रतिपादित भक्तिवादी 
वर्ग तो इस मत से कुछ विरक्त ही रहा क्योंकि उसके पास आमिजात्य का गोरव 
था, पांडित्य फी निधि थी और बेठे बिठाए समाज में उनका उच्च और अ्ग्रम स्थान 
भी सुरक्षित था, किंतु स्वरानुभूति, चिंतन ओर आत्मदर्शन में विश्वास रखनेवाले 
बहुत से संत निर्शुण उपासना के समर्थक हुए। सबबों ने अपनी अ्रट्पटी बानी में, 
जिसमें पिंगल ओर श्रल॑कार का कृत्रिम सौंदर्य भले ही न हो, किंतु सत्य का प्रखर 
प्रकाश अवश्य था, निश्ुण मक्ति ओर उपासना को समस्त उचरी भारत में 
अनेक पद्धतियों से मुखरित किया । उनका फोई शास्त्र नहीं था श्रीर न कोई एक 
प्रमाण ही था। अतः यह निर्गुण उपासना जो सरल और भावुक कवियों ओर 
संतों द्वारा स्वानुमृति और सइज चिंतन का आश्रय पकड़ कर पललबित हुई, उससें 
कुछ कुछ भेद और विशेषताएँ भी दिखलाई पड़ती हैं। वैसे संत कवियों की 
बाणी तो विपुल है, किंतु कुछ विशिष्ठ संतों का ही उल्लेख पर्यात होगा जिनकी 
रचनाओं में निर्शुण मत का व्यापक ससथन तो है किंतु उनकी निजी विचारपूर्ण 
विशेषताएं भी उनमें लक्षित होती हैं। ऐसे निगुण संतों में फब्नीर के शअ्रतिरिक्त दादू 
ओर नानक विशेष उल्लेखनीय हैं । 
दादू में मी गंभीर आ्रात्म चिंवन ओर ताल्विक दृष्टि दिखलाई पढ़ती है। 
कबीर श्रोर दूसरे निर्गुण संतों की तरह इन्होंने भी ब्रह्म फो 
दादूमत नि्गुण श्र सगुण दोनों से ,परे मामा है।, उन्होंने 
( परत्रह्म संप्रदाय ) स्पष्ट रूप से कद्दा है कि ईश्वर की प्राप्ति केवल 
सत्य ओर प्रेम से ही संभव है और सभी विधि-विधाम 
व्यथ है--- 


श्प निगुण साहित्य का परिचय 


सच बिन साई ना मिलइ, भावह भेष बनाइ। 
भावइ करबत अरध मुख, भावइ तीरथ जाइ ॥ 


निर्गुनियों का परमात्मा निर्गुणु अवश्य है किंतु उसमें वात्सल्य, करुणा और 
ममता भी है। संभवतः निर्गुण श्रौर सगुण दोनों से परे मानने में ब्रह्म संबंधी यह 
मान्यता भी एक फारण हो । दादूदयाल फी रचनाओं में कबीर को तरह अक्खड़पन 
और खंडन की उतनी तीव्र प्रबृचि नहीं है उनमें आत्मसमर्पण और दास्य भावना की 
नम्नता विशेष मात्रा में है। बाह्याचार के विरोधी वे श्रवश्य हैं, किंतु अपने विरोध को 
अनावश्यक आक्रोश के साथ उन्होंने बार बार दु्राया नहीं है। उन्होंने अ्रंतशुद्धि, 
आत्मशञान ओर अंतर्विकास पर विशेष जोर दिया है| ऐसा प्रतीत होता है, दादू- 
दयाल पर कबीर की श्रपेत्षा सूफी संप्रदाय का श्रधिक प्रमाव था। इसलिये उनकी 
रचनाओं में दर्द, विरह ओर दैन्य की व्यंजना अधिक सफल रूप में हुई है। कबीर 
पर योग की साधनाश्रों का बहुत गहरा प्रभाव था। साधना पक्ष फी साथकता का 
प्रतिपादन उन्होंने सशक्त वाणी में बार बार किया है। किंठ दादुदयाल 
में साधना की शुत्यियों और चमत्कारों के प्रति विशेष संमान नहीं मालूम 
होता। उन्होंने योगपरक रचनाएँ की हैं किंतु परिमाण ओर प्रतिपादन दोनों में 
कबीर की श्रपेज्ञा निबल हैं। दादूदयाल का संप्रदाय एक विशेष नाम से भी 
अभिषह्ित किया जाता है--'ब्रह्म पंथ! | इसके संबंध में विस्तार से चर्चा आगे चल 
“कर फी जायगी | मध्वाचाय द्वारा चलाया संप्रदाय भी ब्रह्म संप्रदाय कहलाता है । 
अतः दादू के पंथ को उससे भिन्न फरने के लिये “परबक्न पंथ” भी कहते हैं। स्वर्य॑ 
दादूदयाल तो श्रत्यंत नम्न थे । उन्होंने अपने पूर्ववर्ती महात्माश्रों के प्रति बार बार 
विनय प्रदर्शित की है और कबचीरदासजी फा तो विशेष रूप से उल्लेख किया है, 
अतः स्वयं किसी नये संप्रदाय की स्थापना का विचार ओर आत्मविश्वास उनमें 
तो बिलकुल ही नहीं रहा होगा। उनके अनुयायियों ने उनकी खत्यु के बाद 
संभवतः उनके मत के आधार पर नये संप्रदाय का गठन और नामकरण किया | 


दादूदयाल के सबसे प्रसिद्ध शिष्य सुंदरदास छहुए। सुंदरदास संभवतः 
निर्गुण मत के कवियों में काव्यगत ज्ञान ओर भाषा के परिष्कार की दृष्टि से सबसे बड़े 
कवि हैं। ,श्रपने पूर्ववर्ती गुरुओं की तरह ये निरक्षर अथवा अ्रशिक्षित नहीं ये | 
इन्होंने धार्मिक साहित्य श्रोर विभिन्‍न शास्त्रों का अच्छा अध्ययन किया था। फिर 
भी इन्होंने निगुण मत का ही प्रतिपादन किया | बढ़ी स्पष्ट और परिमार्जित भाषा 
में इन्होंने निगुंण मत के सिद्धांतों को व्यक्त किया है। 
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निर्गुण मत के ही अंतर्गत हम गुरुनानक और उनकी वाणी को मानते हैं । 
नानक साइब के संबंध में ग्रायः यह श्रांत धारणा कभी कभी दिखलाई पड़ती है कि 
उन पर मुसलिम प्रभाव अत्यधिक था। अ्रब संभवत: 
नानकमत लोग निर्गुण संप्रदाय ओर उसकी विचारधारा को भारतीय 
चिंता की एक अविच्छिन्न घारा का अश्रंग मानने लगे 
हैं और इस प्रकार की भ्रांत धारणाएँ अपने आप निर्मूल होती जा रही हैं। गुरु- 
. नानक भी उसी परंपरा के विचारक थे, जिन्होंने सत्य, स्वानुभूति ओर श्रंतःकरण फी 
पवित्रता पर जोर दिया। कर्मकांडों की निंदा इन्होंने भी की। श्रतः मूल रूप से 
इन्होंने लोकजीबन में व्याप्त विचार्सोे और सिद्धांतों को अपनाया ओर उनका 
प्रचार किया । शास्त्र का अनुमोदन न मिलने से जो स्पष्ट सत्य अशिक्षित और 
निश्चेष्ट जनता के रघे हुए कंठ में गूँज रहा था उसे इन निर्मीक संतों ने आत्म- 
विश्वास के साथ व्यक्त किया। नानक; ऐसे संतों में संभवत: सबसे अधिक व्याव- 
हारिक और यथार्थवादी थे । उन्होंने इसलाम से कुछ न कुछ श्रवश्य ग्रहण किया-- 
जैसे एकेश्वरवाद, समता आदि का भाव, यद्यपि ये सभी भाव और विचार अपने 
यहाँ पहले से ही थे। नानक ओर संतों की श्रपेज्ञा व्यावहारिक इस रूप में थे कि 
उन्होंने एक ऐसे धार्मिक संगठन फी कल्पना पहले से ही की जो अपना अस्तित्व 
कायम रख सके और शुरू की मृत्यु के उपरांत पिश्वंखल न हो जाय। इसीलिये 
उन्होंने अ्पनी मृत्यु के पहले ही श्रपना उचराधिकारी मनोनीत कर दिया और यह 
मान्यता प्रचलित हुई कि सभी गुर आदिशुरु नानक के ही अ्रंश हैं| इस प्रकार 
सिक्‍ख पंथ की एकता ओर संगठन कई पीढ़ियों तक न केवल सुरक्षित रहा वरन्‌ 
निरंतर दृढ़ होता रह । बाद में चलकर जब सभी गुरु फी वाणियों फो एकत्र कर 
ग्रंथ साहब का संकलन हुआ तो उससे भी संगठन को “बड़ा बल मिला और सिक्‍्ख 
पंथ ने गुरुमुखी भाषा को अ्रपने संप्रदाय की भाषा मानी। एफ गुर) एक भाषा 
ओर एक पंथ सिकख संगठन की विशेषताएँ हैं। 


गुर नानक की वाणियों में भगवान के प्रति प्रपति का भाव प्रधान है। 
सारे जंगल को छोड़कर निर्गुण भगवान की शरण में शुद्ध और एकांत भाव से जाना 
ही भक्त के लिये एक मात्र मार्ग दे। कत्वीर से लेकर उनके परवर्ती सभी निर्गुण 
संतों ने अपने परमात्मा की ऐसी व्याख्या की है जिसे हिंदू ओर मुसलमान दोनों ही 
समान भाव से ग्रहण कर सकते थे। कबीर और नानक दोनों को ही हिंदू और 
मुसलमानों ने बराबर आदर और मान्यता दी। इन संतों ने भी अ्रपने परि- 
बार ओर श्रासपास के बंधन और सीमा से ऊपर उठकर मानव मात्र को संबोधित 
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करते हुए अपने विचारों और सत्यों फो उद्घोषित किया। उसमें यदि आलोचना 
थी तो हिंदू श्र मुसलमान दोनों ही के व्यर्थ के कफर्मकांडों की । 
समर्थन था तो दोनों ही संप्रदायों में पाई जानेवाली मौलिक और 
तात्विक सत्यता का। जो जितना अधिक प्रभावशाली व्यक्तित्व का संत था; 
उसकी ओर उतनी ह्वी मात्रा में हिंदू मुसलिम जनता आक्ृष्ट हुईं। कबीर के 
बाद नानक का व्यक्तित्व संभवत) सबसे अधिक प्रभावशाली था। निगुंण संतों में 
यदि किसी की वाणी और उसके द्वारा प्रवर्तित मत यदि आज भी अपने दृढ़ ओर 
संगठित रूप में मोजूद है तो वह नानक का ही मत है। 
निर्गुण मतों में ही एक निरंजन संप्रदाय भी है जिसकी प्रसंगवश यहाँ 
चर्चा फरना आवश्यक है। यहाँ केवल इस संप्रदाय का संक्षिप्त परिचय मात्र 
पर्याप है। निरंजन या निरंजनी संप्रदाय की उत्पत्ति 
निरंजन मत. फत्र ओर कैसे हुई, श्रभी निश्चित रूप से कहना कठिन 
है । निरंजनी संप्रदाय का संबंध यदि निरंजन नाम 
के देवता से है जिसका वर्णन नाथ संप्रदाय और “दूसरी साधनाश्रों में परमदैवत 
के रूप में आया है तो इसे नाथ संप्रदाय के समकालीन ही मानना होगा, जैसा 
डा० बड़थ्वाल ने फह्ा है। उनके अनुसार 'निरंजनी संप्रदाय नाथ संप्रदाय फा .[ 
एक विकसित रूप है जिसमें योग पूर्णतः वेदांती प्रभाव में आ चुका है। यह एक 
प्रकार से नाथ संप्रदाय एवं निगुण संप्रदाय का मध्यवर्ती है? | किंतु निगुश संप्रदाय 
का जो रूप श्रवशिष्ट है उससे इस कथन की अभी तक पुष्टि नहीं हो पाई दे। 
पं» परशुराम चतुर्वेदी ने उत्तरी भारत की संतपरंपरा” ग्रंथ ( ४० ४६४ ) में 
निरंजनी संप्रदाय पर विचार करते हुए राधोदास की भक्तमात्ष के श्राधार पर जगनू 
या जगन्नाथदास फो इसका प्रवर्तक माना है। किंतु आगे चलकर हरिदास निरंजनी 
को भी यह महत्व प्रदान किया है। ऐसा प्रतीत होता है कि हरिदास निरंजनी इस 
संप्रदाय के अत्यंत ख्यातिलब्ध संत थे। सुंदरदासजी ने भी हरिदास का नाम 
महात्माओ्ं श्रोर गुरुओं में गिनाया है | डे 
कोडक गोरख को गुरु थापत, कोउक दत्त दिगंबर आदू। 
कोउक कंथर कोउक भथर, कोउ कबीर कि राखत नादू। 
कोड कहे हरिदास हमार जु, यूँ करि ठानत वाद विवादू | 
ओर तो संत सबे सिर ऊपर, सुंदर के उर हैं गुरु दादू। 
--सुंदरविलास ( वेलवेडियर प्रेस ) प्रृ० २ |; 
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हिंदी काव्य में नि्मुंण संप्रदाय, प्रस्तावना, ६० ( ड० ) । 
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किंतु तिथियों के क्रम से देखने पर तथा अन्य सभी बातों पर विचार करने से यही 
समीचीन प्रतीत होता है कि हरिदास काफी पहले हुए होंगे ओर सुंदरदास के 
समय तक उनके बहुत से अनुयायी रहे होंगे । ऐसा संभव है कि दो हरिदास हुए, 
हों | एक निरंजन संप्रदाय के प्रवर्तक रहे हों ओर दूसरे परंपरा में बाद में हुए हों । 


इस संप्रदाय के प्रसिद्ध संत भगवानदास, तुरसीदास और सेवादास आदि 
की रचनाओं में उलिखित बिचारों से तथा निरंजन के मूल रूप से बहुत अंतर 
प्रतीत होता है। निरंजन फा रूप जो प्राचीन साधनाओ्रों में पाया जाता है वह 
सगुण निर्गुण से श्रतीत परमसचा का रूप है। निरंजन संप्रदाय सगुण तथा 
मूत्तिपूजा और अवतारबाद का यद्यपि समर्थन तो नहीं करता किंतु उग्र विरोध 
भी नहीं करता है। 'हरिदास के अनुसार इसी फारण देवता के प्रति बैर या प्रीति 
'का भाव रखने की श्रावश्यकता नहीं। शोर तुरसी के अनुसार मूर्ति अमूर्ति की 
झोर ले जाने फा एक साधन हो सकती है। निरंजनियों का इसी प्रकार वर्शाश्रम 
व्यवस्था के ग्रति भी घोर तिरध्कार का भाव नहीं जान पड़ता? ।" ऐसा संभव है 
(निरंजन संप्रदाय में यही सहिष्णुता, नर्मी ओर धार्मिक एकांगिता का श्रमाव, कट्टर 
कबीर पंथियों को न रुवा हो ओर उन्होंने इसी कारण उसके हीन शोर मायावी रूप 
'फी कल्पना की हो । 


निरंजनी संप्रदाय का एक रूप उड़ीसा ओर पूर्वा भारत में प्रचलित था | 
श्री क्षितिमोहन सेन के अनुसार कमी इसका प्रचार उचरी पश्चिमी पंजाब, राजपूताना, 
लोधपुर; फच्छु ओर सिंघ में फाफी रहा है।* आचाय॑ हजारीप्रसाद दिवेद्दी 
ने विश्व भारती पत्रिका ( श्रावश-श्राश्विन, २००३ वि० ) में निरंजन की चर्चा 
करते हुए लिखा है, 'ऐसा जान पढ़ता है कि उड़ीसा के उत्तरी भाग तथा 
छोटा नागपुर के जंगली इलाकों को घेर कर वीरभूमि से रीवाँ तक फेले हुए 
भूभाग में अ्रनेक स्थलों पर घर्म देवता या निरंजन की पूजा प्रचलित थी |! 
इन दोनों ही विक्षनों के कथन से प्रतीत द्ोता है कि निरंजन संप्रदाय उतरी भारत 
के एक विशाल अंचल में फेला हुआ था | इसका प्रचार मध्य भारत और उड़ीसा 
तक पाया जाता था। स्पष्ट है, इस खंप्रदाय के पीछे महती साधना रही होगी। 
किंतु उक्त संप्रदाय का कोई ऐसा रूप न तो आज अवशिष्ट है जिध्तसे जूसकी पूर्व 
स्थिति ओर रूप का अनुमान . किया जा सके और न उसका कोई साहित्य ही उप- 


नि 





१, उत्तरी सारत की संतपरंपरा, एू० ४७४ | 
२. मेडीवल मिस्टीसिज्म, ए० ७० । 
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लब्ध है जिससे धार्मिक या दार्शनिक मान्यताओं का पता लग सके । ऐसा अनुमान 
लगाना संगत प्रतीत होता है कि निरंजन संप्रदाय फोई न कोई साधनापरक मार्ग 
था; जिस प्रकार नाथ अथवा सहज संप्रदाय था। इसका कोई शास्त्रीय साहित्य 
लिखित रूप में न रहा होगा। यह संप्रदाय जनता में साधना और विश्वास के रूप 
में प्रचलित रहा । जब कबीर आदि अन्य निगुंणी संप्रदाय जो इसी से मिलते जुलते. 
किंतु अधिक संगठित और प्रचार प्रधान थे; प्रचलित हुए तो उन्होंने निरंजन 
संप्रदाय को आ्रात्मसात्‌ू कर लिया और निरंजन फो अपने साहित्य में ऐसा स्थान दे 
दिया जिससे उसका बल श्र प्रभाव तो सुरक्षित रहा; किंतु जो मंगलविधायक शक्ति. 
न होकर माया ओर अ्रम का प्रेरक हो गया । 


यद्यपि निरंजनी संप्रदाय के संबंध में अमी तक बहुत अधिकारपूर्वक कुछ: 
भी कहना अत्यंत कठिन है किंतु इतना स्पष्ट है कि यह निर्गुण मत के अंतर्गत एक 
पंथ था। इसका प्रसार बहुत व्यापक भूमभाग में था। अतः यह भी संभव है कि 
स्थानीय रूप से इसमें जगह जगह पर एकदेशीयता आ गई हो | इस संप्रदाय की 
एकरूपता इसके. व्यापक प्रसार के कारण विज्ञत हो गई हो। साथ ही इसका धार्मिक- 
संगठन ऐसा नहीं था जिस कारण यह अपनी एकरूपता और अपने अस्तित्व कीः 
रक्षा कर पाता | उड़ीसा, बंगाल आदि सुदूर प्रांतों में इसका रूप फैला था, वह 
कबीर पंथ में अंतभभुक्त हो गया। उचरी भारत में इसका रूप अवशिष्ट रहा उसमें 
मिलावट और नर्मी झा गई | सगुण उपासना के व्यापक प्रभाव को भी उसने थोड़ा 
बहुत आत्मसात्‌ किया श्रोर निर्गुण मत में आस्था रखते हुए भी उसने सगुण को 
एक सीमा तक बर्दाश्त किया । 
अभी तक निर्गुण मत में उन संप्रदायों और पंथों पर विचार हुश्रा है जिनका 
जन्म भारत की ही भूमि में हुआ था। हिंदी के निर्मुण साहित्य और मत में एक 
विदेशी मत का भी बहुत गहरा प्रभाव है। वह मत है 
घूफीमत सुफ़ी संप्रदाय । सूफी संप्रदाय इसलाम की ही एक शाखा 
के रूप में था। मुहम्मद साहब के दृवशरा इसलाम का 
प्रवर्तन एक संघीय धमम के रूप में हुआ । इसमें प्रवर्तित बहुत से धार्मिक अनुष्ठान 
ऐसे थे जिनसे सामूहिक ओर संघीय जीवन को बल मिलता था। नमाण, रोजा, 
इज श्र जकात सभी ऐसी धार्मिक क्रियाएँ थीं जिनके द्वारा समानता और एकता 
तथा संगठन को प्रोत्साइन मिलता था । संगठन और एकता के तत्वों की श्रनिवार्य 
ग्रावश्यफता इसलाम में आरंभ से,ही रही; क्योंकि जन्म के समय ही इस धरम फो और * 
इसके प्रवर्तक फो विरोधियों के साथ अत्यंत भीषण संघर्ष करने पड़े थे | इसके कारण: 
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एक ओर तो श्रांतरिक दृढ़ता इसमें आई ओर दूसरी ओर विरोधियों के प्रति श्रस॒हिष्णुता 
का भाव भी आया | मुहम्मद साइब फी शिक्षा में दया, ओदाय आदि के भाव होते 
व्यवहार में इसलाम अपने शैशव काल में द्वी कट्टर पंथी और असहिष्णु 


| हे 
था | संघर्ष में रत रहने के कारण इसलास मे ज्ञान, भक्ति श्रोर मानवीय सोहाद्र के 
तत्व कम विकसित हो सके । परिणाम यह हुआ कि इसलाम में हृदय तत्व का 


समाधान हँढ़ने वाले को फोई अवकाश नहीं था। परिणामस्वरूप इसलाम में भी 
कुछ चिंतकों और साधकों का प्रादुर्भाव हुआ जिन्होंने हज, रोजा, नमाज शआादि को 
अनावश्यक माना और तत्वचिंतन, नामस्मरण ओर प्रेमतत्व फो ही आधार बना- 
कर ईश्वर की उपासना का उपदेश दिया। इसलाम एकेश्वरवादी घर्म था। ईश्वर 
और जीव एक दुसरे से सर्वथा एथक्‌ माने गए हैं। अतः ईश्वर और जीव के बीच 
प्रेम के माध्यम से अद्देत संबंध स्थापित करने की कल्पना जो सूफी कवियों ने की 
बह इसलाम के अंतर्गत संभव नहीं थी । ऐसी संभावना स्वीकार की जाती है कि 
जीव और अह्य की अभिन्नता का सिद्धांत सूफियों को भारतब्ष से मिला है। मारतीय 
बेदांत का संदेश बहुत पहले से यात्रियों और व्यापारियों के द्वारा अरब देश में पहुँचा 
था। बाद में सूफी धर्म का जब विकास हुआ तो वेदांतवाद ने उसके जन्म और 
विकास फो रूप देने में सहायता पहुँचाई। जैसे ईश्वर और जीव की एकता और 
अमिन्नता का सिद्धांत भारत से सूफी धर्म में गहीत हुआ था उसी प्रकार विश्वप्रेंम श्र 
विश्वात्मा के रूप में ब्रह्म की कल्पना उन्हें नव अफलातूनी धर्म और जारथुरू 
से मिली थी। खुदा विश्व में व्याप्त है ओर उसके प्रति प्रेम की दृष्टि अपनाने से 
उसके साथ एकात्म हुआ जा सकता दे। यह विचार इन्हीं दोनों खोतों से अरब- 
चिंतकों और विचारकों फो मिला । आरंभ में सूफी घ्म फा विकास एकांत वास, 
आत्मचितन और सादगी तथा निर्धनता के जीवन के रूप में हुआ | किंतु बाद में 
प्रेमतत्व का सिद्धांत जब मिला तो यूफियों ने शुष्क धर्म में भावप्रवणता का रंग 
भर कर छुधित और अतृत् हृदय पक्ष को जीवित किया । इस तरह यहाँ भी देखा 
जा सकता है कि.सूफी धर्म के मूल में बाह्याडंबर का विरोध और चित तथा 
आचरण की शुद्धता का ही भाव दे जो सभी प्रकार की निर्युण साधना के मूल में 
पाया जाता है। सूफी धर्म ओर दूसरी निर्शुण साधना में यही भेद है कि अन्य 
, निर्गुण मतवादों में विरोध और खंडन की प्रवृति श्रत्यंत उम्र है। सूफी संप्रदाय में 

यह बात नहीं है। यहाँ अद्धापूर्ण भाव के साथ आत्म निवेदन और प्रपत्ति 
की भावना ही सब कुछ है। खंडन मंडन की शैली को नहीं अपनाया गया है। 
भ्द्धा और उल्लासपूर्ण उद्गार की दृष्टि से सूफ़ी संप्रदाय सइजिया सिद्धों के समान 


डे निगुंण साहित्य का परिचय 


हैं। यह समानता केवल शैली ओर अभिव्यंजना के प्रकार में है। दृष्टि और विषय 
तत्व में पर्यास अंतर है। ईश्वर ओर जीव के प्रेम को प्रेमी और प्रेमिका की 
भूमिका में उपस्थित करने के कारण सूफी साहित्य में मादन मावों की पर्यात अभि- 
व्यंजना हुई है। सूफी संप्रदाय के नाम पर अन्य भाषाओं में चाद्देजिस प्रकार का 
भी शील ओर नेतिकता से ह्दीन साहित्य लिखा गया हो किंतु हिंदी भाषा में लिखा 
गया सुफी साहित्य भारतीय मर्यादा फो आधार मान कर चला है। हिंदी के बाहर 
के सूफी साहित्य में संभवतः वेयक्तिक प्रेम ओर विरह की अनुभूतियों का चित्रण 
रहने के कारण उसमें वासना और प्रेम का चित्रण अधिक उद्दयाम और चटकीला 
हो गया है क्योंकि हिंदी के बाइर लिखा गया प्रेमकाव्य अधिकतर मुक्तक या गीत- 
काव्य के रूप में है। हिंदी में सारा सूफी साहित्य प्रबंधपरंपरा में लिखा गया है | 
प्रबंध शैली लोकजीबन और उसके आदर्शों को प्रतिध्चनित और प्रतिबिंबित करने- 
वाली शैली है | अतः उसमें वैयक्तिक राग विराग का स्वर इतना तीत्र नहीं हो पाता 
कि कर्णाकठु या विरस हो जाय । ् 


हमारे देश में सूफी काव्य और संप्रदाय ने निर्गुण चिंतना को बहुत गहराई से 
प्रभावित किया है। सशुझण काव्य ओर कवि तो सूफी धर्म से अधिक प्रभावित नहीं 
जान पड़ते, कारण सगुण भक्ति में एकात्म अथवा अ्रमिन्नता की बात प्रत्यक्ष रूप से 
बहुत कम आ पाती है किंतु निगुंश तक में तो अभिन्न संबंध की कल्पना सीधी 
ओर प्रत्यक्ष बराबर बनी रहती है। श्रतः उसमें प्रेमिका रूप अल्लाह के निकद 
पहुँचकर उसका साइचर्य ही नहीं, वरन्‌ सारूप्य प्राप्त कर वियोग की अ्रसह् पीड़ा 
को दूर करने की चेश सूफी कवि करता है। इस प्रेम ओर बिर्‌ह का उल्लास और 
पीड़ा निर्गुश संतों के काव्य और दर्शन में बहुत भीतर से घुसी हुई है। इसीलिये 
निर्मुनी संत कबीर; दादू, नानक आदि में एक ओर जहाँ सत्य ओर अनुभूति की 
प्रखरता है, वहीं पर अत्यंत मार्मिक ओर सरल ढंग से आध्यात्मिक प्रेम की भी 
श्रमिव्यक्ति हुई है। ऐसा कह्दा जा सकता है कि हिंदी के नि्गुनी कवियों फो यदि सूफी 
संतों का दर्द और पीड़ा न मिली होती तो उनकी रचनाओं में खंडन मंडन और 
निपथ तथ्यात्मकता के अतिरिक्त कुछ विशेष आकर्षण नहीं मिलता | संभवतः नाथ 
संतों फी ही कोटि की रचनाएँ उनकी भी हुई होतीं, जिसमें साधना और योग की 
पद्धति और अनुभव मात्र का वर्णुन होता है। सूफी साहित्य और विचार का 
निर्मुण कवियों पर अनुदिन प्रभाव बढ़ता गया | निगुनी कवियों फी रचनाओं पर 
कालक्रम की दृष्टि से विचार करने पर हमें इस निष्कर्ष की सच्चाई प्रतीत होगी । 
दाएू; यारी; बुला साहब, चरनदास आदि परवर्ती अ्रधिकांश निगुनी संतों की रचना 
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में योगपरक सिद्धियों की फम चर्चा है ओर खंडन की प्रवृत्ति भी उतनी उम्र नहीं 
दिखाई पड़ती है जितनी फबीर में थी। उसके स्थान पर आध्यात्मिक प्रेम की 
व्यंजना ओर उसी की उपलब्धि में जीवन की साथकता का सिद्धांत व्यापक रूप से 
सब संतों की रचना में देखने फो मिलता है । 


सूफी साहित्य ओर संप्रदाय ने हिंदी के निर्मुन साहित्य की रहस्यवादी 
शैली तथा अनेक नये प्रतीक दिये। अधिकांश निर्मुनी संत जिनके पलले साहित्यिक 
ज्ञान ओर शैली तथा शिल्प बिलकुल नहीं पड़ा था, सूफियों के प्रतीकविधान और 
रहस्यात्मक अनुभव फो लोक शैली ओर गीतों के रूप में बहुत सुंदर ढंग से 
उपस्थित करने में सफल हुए हैं। 


तृतीय अध्याय 
नि्भुशमत : विविध संप्रदाय ( १ ) 


खहज संप्रदाय 
नाथ खंप्रदाय 
रसेश्वर संप्रदाय 


नि० सा० छू० ३ ( १६००-६३ ) 


रे 


नियुणमत : विविध संग्रदाय 


बोद्ध धर्म का प्रवर्तन यज्ञ, कमंकांड, पुरोहितवाद, जातिवाद आदि सामाजिक 

ओर धार्मिक रूढ़ियों के विरोध को लेकर हुआा। भगवान बुद्ध की झुत्यु के बाद 
बोद्ध विचारकों में मतभेद हुआ। महायान शाखा 

खहज खिद्ध संप्रदाय लोफजीवन के पक्षु को लेकर बोद्ध शास्त्र और पिष्पेषण 
को छोड़ भारतीय धरम चिंतन में बढ़ी। बौद्ध धर्म में 

जिस मध्यम भाग के अनुसरण पर जोर दिया गया था, उसने महायान शाखा में 
ओर उदार होकर लोकजीवन में प्रचलित बहुत सी रूढ़ियों ओर अंधविश्वासों फो 
भी अपने में आत्मसात्‌ कर लिया। “इस प्रकार महायान संप्रदाय या यों कहिये 
कि भारतीय बोद्ध संप्रदाय सन्‌ ईसवी के आरंभ से ही लोकमत की प्रधानता 
स्वीकार करता गया। यहाँ तक कि अंत में जाकर लोकमत में घुल्लन-मिलकर लुप्त 
हो गया? |! दशन के क्षेत्र में बोद्ध महायान फी दो शाखाएँ हुई । नागार्जुन ने 
जिस दाशंनिक परंपरा की व्याख्या की उसका नाम शून्यवाद हुआ | इसने शूत्य 
की व्याख्या फरते हुए लिखा है कि “इसे शून्य भी नहीं कह सकते हैं, अशून्य भी 
नहीं कष्ट सकते ओर दोनों ( शुन्याशून्य ) भी नहीं कह सकते । फिर भी यह नहीं 
कह सकते कि यह शून्य भी नहीं है ओर अशून्य मी नहीं है। इस*माव की प्रश्प्ति 
के लिये शून्य का व्यवहार होता है। हस प्रकार यह सिद्धांत बहुत कुछ अनिवंच- 
नीयतावाद का रूप ग्रहण कर लेता है ।”* इसी शून्यवाद की भावना को लेकर बाद 
के सिद्धों ने अपने सहज संप्रदाय या सहजयान की कल्पना की | सहजयानी सिद्धों ने 


4. इजारीप्रसाद द्विवेदी : हिंदी साहित्य की भूमिका, पू० 4 । 
२, इजारीप्रप्ताद द्विवेदी ; कबीर । 


हल तह मम 
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प्रायः शून्य और सहज को पर्याय ही माना है। इस शून्य शब्द का प्रयोग सहज- 
यानी सिद्ध निरंजन मतावलंबी, नाथ संप्रदायी ओर संत मतावलंबी, सभी ने थोड़े 
बहुत अर्थमेद के साथ किया है। 'सरहपा के वचनों से जान पड़ता है कि वह 
इस बात का समर्थक था कि सहज मानव की जो सहज आावश्यकताएँ हैं, उन्हें 
सहज रूप से पूरा होने देना चाहिये! ।? यही विश्वास प्रायः अधिकांश साधनाओं 
के मूल में है, जो इस काल में गुद्य साधना; अमिचार, तंत्र या बाममार्गी क्रियाओं 
को लेकर चली थीं। पंडितवाद और कबष्टसाध्य ज्ञानवाद की प्रवंचना से जनता 
और विचारकों का एक बहुत बड़ा दल ऊबा हुआ था। अतः पुस्तक और ज्ञान का 
खवलंब छोड़कर आत्मविश्वास श्रोर अनुभूति के आधार चरम आनंद की खोज 
और प्राप्ति इन सभी साधनाओं का विश्वास था । कशहपा बड़े स्पष्ट शब्दों में कहता 
है कि बेद शास्त्र का ज्ञान रखनेवाले पंडित सहज ज्ञान की उपलब्धि से उसी प्रकार 
दूर रहते हैं. जिस प्रकार परिपक्कत श्रीफल पर मँडरानेवाले मौरे ।* सरहपा भी 
इसी में अपना स्वर मिलाकर कहता हैं--- 


बम्हण॒हि म जाणत हि भेउ। एचड पढ़िझड ए चज्बेड।॥।* 


इस प्रकार लोकमर्यादा, पा्खंड, वाह्माचार ओर पुस्तकीय ज्ञान के प्रति जो विद्रोह 
भीतर ही भीतर कसमसा रहा था; वह इन सहजलयानी सिद्धों की रचना में वहिंगत 
हुआ । यह आंदोलन घर्म के स्थिर स्वार्थवालों के प्रति विद्रोह था; इसलिये 
इसका रूप बहुत लोकप्रिय हुआ । सरहपा के स्वर की फढ्धता और तीचणता उस 
समय के लोकजीवन में व्याप्त घोर वितृष्णा की परिचायक है; जो कर्मकांडवादी 
श्र स्वार्थलोलुप लोगों ने धर्म के रूप में समाज पर लाद रखी थी; 
ध्यदि नंगे होने से मोक्ष हो सकता है तो कुत्ते ओर श्वुगाल भी उसके अधिकारी हैं । 
यदि रोम उखाड़ने से सिद्धि होती है तो खुवतियों के नितंब को भी होनी चाहिये । पंख 
घारण करने से ही यदि मोक्ष मिल जाय, तो मोर के चामर को भी उससे वंचित 
नहीं होना चाहिये। यदि उंछ भोजन ही ज्ञान का सर्वश्रेष्ठ साधन है तो घोड़े हाथी 


३. राहुल सांकृत्यायन : हिंदी काच्यथधारा, छू० दे । 


२, आगम-बेश्-पुराणें ( ही ), पांडिश्र माण वहंति । 

पकक्‍्ऋ"सिरीफतले अ्त्विश्ष जिम, वाहेरीश् भमंति ॥ 

राहुल सांकृत्यायन ; हिंदी काव्यधारा, ( १२, क्यहपा; पद सं० २ ) प्‌ १४६) 
हे. वही, पु० ४। 


शै७ बविशुशसत : विविध संप्रदाय 


उसके सबसे उपयुक्त पात्र हैं।” बोद्धों का सहजयान, तंत्रायन और वज़यान के 
बाद का विकासक्रम है। बोड्धों में तंत्रयान की उत्पत्ति कैसे हुई, इसके संबंध में 
विद्वानों में मतभेद है। पं० हरप्रसाद शास्त्री का कथन है कि तंत्रवाद बोद्धधर्म में 
सवंप्रथम गहीत हुआ । संभवतः बोड' धर्म में तंत्र ओर अ्भिचार का प्रवेश यहाँ की 
मूल ओर अनार्य जातियों में प्रचलित साधना और विश्वासों के ह्वारा हुआ । बौद्ध 
घमम से पुनः यह हिंदू धर्म में आया ।* बागची महोदय ने शास्त्रीजी के ही मत का 
उल्लेख करते हुए लिखा है कि उन्होंने नेपाल दरबार से प्राप्त कुब्जिक तंत्र को 
विदेश से प्राप्त परंपरा माना है। उसमें एक जगह ऐसा उल्लेख मिलता है--- 
भारत में वहाँ व्यापक प्रचार के निभित जाओ ओर वहाँ के छोटे बड़े सभी पवित्र 
स्थानों में अपनी रचना का परिचय दो |? चीनाचार, तंत्र में बहु प्रयुक्त शब्द 
है। इस शब्द को लेकर प्रायः विद्वानों ने अनेक जितक किये हैं। तारा तंत्र में 
यह उल्लेख मिलता है कि यह तंत्र महाचीन से आया है ( महाचीन तिब्बत को 
कहते थे )। कहा जाता है एक समय वशिष्ठ ऋषि ने घोर तपस्या की, किंतु 
फिर भी उन्हें सिद्धि की प्राप्ति नहीं हुई | उस समय उन्हें महाचीन जाने का अधृश्य 
संकेत मिला । वहाँ पर जाने पर बुद्ध ने स्वयं उनको चीनाचार में दीक्षित किया 
झोर वत्पश्चात्‌ मारत में आकर उन्होंने तंत्रविद्या का प्रसार किया | डा» शशिमूषण 
दास गुप्त ने अपने विद्वत्तापूं प्रबंध में इस विषय पर श्रपना मत निम्भांकित प्रकार 
से दिया है” | ह 

तंत्रवाद मूलतः न तो हिंदू है और न बौद्ध, यह एक प्रकार की 
ऐसी धार्मिक अंतर्धारा है, जो सभी प्रकार के यूद्धम दार्शनिक चिंतन से शून्य; 
इतिहास के समय निर्धारण से पहले ही, इस देश में प्रचलित थी। इन क्रियाओं 


१, जहू शश्यविश्र होइ मुक्ति ला सुद्ृण लिश्रालह। 
लोम उपाडण अत्थि सिद्धि, ता जुवइ-खिअम्बद्द ॥ 
पिच्छी गदणे दिदुड मोक्ख, जा सोरह चमरह । 


उच्छुभोश्रणं होह जाण, ता करिह तुरंगह ॥ 
“राहुल : हिं० का० बा० पु० ४ ॥ 





२, शक्तिज्स 

३, पी० सी० बागची ; स्टड़ीज़ इन संत्राज, पु० ४४ । 

४. वही । 

४. शशिभुषण दास गुप्त ः भ्राव्सक्योर रेखिजस कबट पेज बैक आउंड आफ बँगाली, 
लिटरेचर । 
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तथा योगपरक साधनाओं के मिलने से तंत्रवाद फी प्रमुख विशेषता का परिचय 
मिलता है। इन्हीं से भिन्न मिन्न समय और परिस्थितियों में दूसरी विचारधाराओं 
का योग होने से इसके रूप ओर सिद्धांत में परिवर्तन होते रहे ।! 

भारतीय समाज के विकास को देखते हुए. यही मत ठीक प्रतीत होता है | 
प्रायः यह बात सर्वविदित सी हो गई है कि मोहनजोदड़ों ओर हरप्पा के ध्वंसावशेषों से 
ऐसा प्रतीत होता है कि उस समय लिंग ओर योनि पूछा का प्रचार रहा होगा | उस 
समय का समाज मी मातृमूलक (मैद्रियार्किकल) था । शक्ति की उपासना और उसके 
साथ किसी न किसी प्रकार की गुद्य साधना प्रचलित रही हो । महायान शाखा के 
प्रचलन के बाद सर्वप्रथम बोद्ध' धर्म ने इन प्रचलित लोक विश्वासों ओर साध- 
नाओं को ग्रहण किया क्योंकि ये बौद्ध धर्म के सिद्धांत ओर आधार से अधिफ समीप 
थे, क्योंकि दोनों में पुस्तकवाद जातिवाद; पार्षड «दि का विरोध किया था। श्सी 
समय के आसपास आय॑ धर में भी इन बातों का प्रवेश हुआ क्योंकि अथर्ववेद 
इसी प्रफार के मंत्र और अमिचार का संग्रह है। रीस डेविस ने अपनी पुस्तक 
बुद्धिस्ट इंडिया में यह सिद्ध करने का प्रयास किया है कि अ्थव॑वेद बौद्ध धर्म की 
आरंभिफ रचनाओं के बाद की सृष्टि है। बौद्ध धर्म का विस्तार जब भारत फी 
सीमा के बाहर हुआ तो उक्त देशों में भी प्रचलित विश्वास तथा गुदह्य साधनाओं 
का संपर्क भारतीय गुद्य साधना के साथ हुआ होगा। परिणामस्वरूप हमारे 
देश के सीमास्थित प॑तीय प्रदेश, आसाम ओर बंगाल इन तांत्रिक साधनाशओ्ं 


के केंद्र बने । 


गुद्य साधनाओं का मूल चाहे वेदिक हो या अबेदिक किंतु जिस प्रकार से 
भारतीय साधना में इसका प्रचलन श्रोर विकास हुआ, उससे इनका पूर्ण मारतीय- 
करण हो गया। प्रायः सभी परंपराओं का उद्गम चाहे वह बौद्ध तंत्र हो या 
हिंदू तंत्र; भारतीय ग्रंथों में ही निर्दिष्ट किया गया है| इनकी दाशंनिक व्याख्या करते 
हुए दोनों ही विचारधाराशं के चिंतकों ने इन साधनाओं के द्वारा द्वेत से मुक्ति 
शोर अद्वेत की प्रॉसि साना है। इस श्रवस्था का नाम भिन्न भिन्न मार्गों में भिन्न 
भिन्न है। अ्रद्यय, मैथुन, युगनद्ध, यामल, समरस, युगल, सहजसमाधि, शून्य 
समाधि था केवल समाधि नामों से इसको श्रमिष्ठित किया जाता है ।* गुह्य साधनाओं 
के पीले अद्देतवाद की इस प्रेरशा के मूल में सामाजिक प्रेरणा भी अ्रव्श्य थी । 
यह केवल दाशंनिक तल्वचिंतन नहीं था जिसके परिणामस्वरूप अद्वेत को आधार 


ढक >ननननकनननतमनत नगर नननन्‍ननननन समलमनननमनन्‍न्‍नत्क 


३, शक्ति पड शाक्त, एू० ११६॥। 
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मानकर सारी गुह्य साधनाएँ विकसित हुई। ऐसा प्रतीत होता है कि बीच की 
जितनी कड़ियाँ थीं, जो धर्म साधना और व्यक्ति के बीच व्यवधान उपस्थित करने- 
वाली थीं, उनकी निष्कृति के द्वारा सभी को धर्म साधना के क्षेत्र में मुक्त बनाना ही 
इस साधना के पीछे था । इ 
सहज्ञयान के ही. अंतर्गत नहीं, वरन्‌ (प्रायः सभी वाममार्गी साधनाओं में 
कायसाधना को आधार माना गया है। अपने से बाहर किसी प्रकार की सिद्धि 
अथवा परमाथ को हर ढना अनावश्यक है। शरीर ही 
सहजयान के सिद्धांत सबसे बड़ा तीर्थ है। इसी में गंगा जमुना और गंगासागर 
है। इसी में प्रयाग, बनारस; सूर्य ओर चंद्रमा हैं। 
सभी कुछ इसीमें है। बाहर भटठ्फना व्यर्थ है।" इस शरीर में ही खारा विश्व 
समाया है। इस आधार पर हिंदू तंत्रवादियों ने शिव और शक्ति का निवास शरीर 
के अंदर माना है। शिव फा वास सहसख्तार चक्र में है और शक्ति मूलाधार में 
अवस्थित है। शक्ति कुंडलिनी ( सर्पिणी ) के आकार में कुंडली मारे बैठी रहती 
है। साधना के द्वारा इस कुंडलिनी शक्ति को चेतन कर ऊपर सहखार चक्र की 
श्रोर प्रेरित किया जाता है। साधना की सफलता इसी शिव और शक्ति के मिलन 
में है। काल्लांतर में यह शिव ओर शक्ति पुरुष और स्त्री तत्व के प्रतीक मान लिये 
गए.। सभी गुह्य साधना में यह स्वीकार कर लिया गया कि विश्व के सभी प्राणियों 
का बिभाजन पुरुष ओर स्त्री रूप में प्रायः मनुष्य शरीर की इसी विशेषता फा 
प्रतिफल है। साधना की पूर्णंता का सच्चा अनुभव फरने के लिये यह आवश्यक है 
कि पुरुष ओर नारी का पूर्ण संमिलन हो। श्रंतजंगत की नारी और पुरुष शक्तियों 
के मिलन से जिस पूर्णता और महासुख की कल्पना की गई, उसी को बहिजंगत्‌ 
में भी व्यवहार करने के कारण पंचमकारवाले वाममार्ग की स्थापना हुईं। 
बहुत कुछ. इसी प्रकार के चितन का परिणाम बोद्ध धर्म में सहजिया संप्रदाय 
है। बौद्ध धर्म में चरम पूर्णता या आनंद सहज के नाम से पुकारा गया 
है। यह चरम सत्य जिसे वे सहज कइते हैं, शून्यता ओर फरुणा जिसका 


१, एव्थु से सुरसारि जमुणा, एव्य से गंगासाअ्ररु । 
एत्थु पञ्माग वणारसि, एव्थशु से चंद दिवाश्ररु ॥ 
सेतु-पीठ उपषीठ, एुव्यु. सह समइ परिट्ठवों । 
देहा-सरिसअभ तित्थ, महं सुह अण्ण णथ दिदठवों ॥ 
राष्टुज्ष सांकृत्यायन : छिंदी काव्यघारा, (१. सरहपा, पद खं०, ४७-४८) पु० ८ | 
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दूसरा नाम ग्ज्ञा ओर उपाय है, के संमिलन का परिणाम है। ( तंत्रयान 
की तरह प्रश्ञा ओर उपाय शक्ति ओर शिव का प्रतीक-स्त्री ओर पुरुष का 
प्रतीक है। ) उपाय वज़सत्व के रूप में शिरोभाग में श्रवस्थित है और प्रज्ञा 
विश्व शक्ति शरीर के अधो भाग में निवास करती है। इड़ा और पिंगला के द्वारा भी 
इन शक्तियों का बोध कराया जाता है। ग्रज्ञा के मिल्लन का तात्पय इन्हीं नाड़ियों 
के मिलन से हे। नाथ संप्रदाय में इसी को सूथ ओर चंद्रमा कह्ट कर पुकारा गया 
है। हृठयोगी इसी को प्राण ओर उदान कहते हैं ओर इन दोनों के संमिलन का 
अर्थ होता है श्वासवायु का घारण करना। इस सहज अवस्था का नाम शून्य; 
महासुख आदि दिया गया है। वास्तव में शून्य को नागाजुन ने “अ्रस्तित नास्ति 
उभयावुभव चतुष्कोटि विनिमुक्त' कहकर इसे अनवद्य, अवनिश्वर स्वीकार किया । 
इसलिये सरहपा, कशणहपा; इंद्रभूति आदि बौद्ध संतों ने फिर उसी को सहज! 
जैसा एक श्रधिक उपयुक्त नाम दे दिया, बिससे बौद्ध सहजिया संप्रदाय भी चल 
निकला ।? इस प्रकार सहज की उपलब्धि के लिए जो शून्यता का पूर्ण ज्ञान 
अपेक्षित था वह प्रज्ञा के रूप में किसी सुंदरी रमणी का प्रतीक बन गया ।* सिद्धों 
फी रचनाओं में जिस सुंदरी, सॉवरी के मिलन की चर्चा की गई है, वह हाड़ सांस 
की नारी नहीं है, वरन्‌ वह सिद्धों की साधना की बृचि का परिचायक है। ये वृतियाँ 
तीन हैं। “यद्यपि इन तीनों इतियों के नाम उस जमाने की नीच समझी जानेवाली 
जातियों के नाम पर हैं; पर वे बोद्ध तांत्रिक साधना की बहुत ऊँची अवस्थाओं की 
द्योतिका है। सहज मत की तीन द्त्तियाँ (या मार्ग ) ये ईं-.( १ ) अबधूती, 
(२ ) चांडाली, (३ ) डोंबी या बंगाली । अबधूती में द्वेत ज्ञान बना रहता है | 
चांडाली में द्वेत ज्ञान के बने रहने को कद्ट मी सकते हैं, नहीं भी कह सकते, पर 
डॉबी या बंगाली में विशुद्ध अद्वेत ज्ञान ही विराजा करता है। एक का रास्ता इड़ा 
मार्ग से है; दूसरी का पिंगला मार्ग से और तीसरी का सुघुम्तना से /? संभवत: 
विश्वशक्ति; जो मूलाघार चक्र में स्थित रहती है, वह नैरात्म देवी कहलाती है। 
उसी की तीन प्रृन्न स्थितियाँ श्रवधूती, चांडाली ओर डॉबी कही जाती है। 
साधनामाला नामक ग्ंथ की चर्चा करते हुए श्री पी० सी० बामची ने एक चीनी 
अनुवाद के आधार पर यह भी कहा है, कि मुद्राओं के ही आधार पर इन 


१, परशुशम चतुर्वेदी : मध्यकात्ीन प्रेम साधना ॥ 
२. बी । 
३, इहजारीप्रसाद द्विवेदी : कबीर, छएू० छ८ | 
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नामों और शुझ्ों का वर्गीकरण हुआ है। वज्ज, पद्म, कर्म, तथागत और 
रत्न ये पाँच कोटियाँ हैं ओर इनके आधार पर मुद्राओं का नाम है। डोंबी मुद्रा, 
नी मुद्रा, रजकी मुद्रा, ब्राह्मणी मुद्रा और चांडाली मुद्रा । बहुघा यह आस 
घारणा है कि मुद्रा से तात्पर्य स्री से है। किंतु बज़तंत्र में कहा गया है-- 
कर स्फोठो भवेन्द्म॒द्रा अंगुल्या मीडनं तथा |? इससे प्रतीत होता है कि मुद्रा हाथ 
झोर उँगलियों की मित्र स्थिति है, जिससे साधक प्रज्ञा का आवाहन करता है। 
शवरपा ऐसी ही शबरी का वर्शुन करता है तथा उसके संयोग से प्राप्त महासुख की 
अनुभूति का भी वर्शन करता है -- 


ऊचा ऊूचा पावत तहिं बसइ सबरी बाल्ली। 

मोरंगि पिच्छु परिहिण शबरी गीबत गुंजरि-मात्नी ॥ 

उम्त शबरी पागल शबरी मरा कर गुल्ी-शुहाडा | 

तोहोरिं शिन्च घरिणी नामे सहज सुंदरी ॥ 
3९ >( >< 


चित तांबोला महासुद्े कापुर  खाई। 
सुन-मेरामणि कण्ठे लइ़आ महासुहे राति पोहाई' ॥ 
मूमुकपा भी उ्त चरम अवस्था का वर्णन करता है; जब उसका दित्व मिट गया है, 
उसने चंडाली को अपनी .घरनी बना लिया है श्रोर उसे महासुख फी प्राप्ति 
हो रही है-- 


आजि अआूसुक बंगाली भइली । खिअधिरिणी चंडाली लेली॥ 
डहिलईः जे पंच पाटन इंदि-विसआ खाुठा | 

णु जानमि चित्र मोर कह गई पहुठा॥ 

सोण-रुअ मोर किंपि ण्‌ थाकिड | खिअ परिवारे महासुह् थाकिउः ॥! 

सिद्ध साहित्य पर एक विहंगम दृष्टि डालने पर भी उसकी विशेषतायें बहुत . 

स्पष्टता से हमारे संमगुख उपस्थित हो जायँँगी। सिद्ध बेलाग कहनेवाले थे | 





१, पी# सी० बागची : स्टडीज इन तंश्राज, पू० ३४-३६ | 
२, राहुल सांकृत्यायन ; हिंदी काव्यघारा, घृ० २० । ह 
॥ै, वही, पए० १४६ । 
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जो कुछ भी सत्य समभते थे, उसे कहने में उन्हें रची भर भी हिचफ नहीं 
होती थी। प्रायः उन्होंने अपने कथन को तीखा बनाकर ही कहा है; उस 
समय की सामाजिक ओर धार्मिक मान्यताओं को खुली 

सिद्ध साहित्य की. चुनौती दी है। उनकी साधना प्रायः वाममार्ग के नाम से 

विशेषता पुकारी जाती है। इस वाममार्ग के संबंध में अनेक प्रकार 

फी धारणाएँ प्रचलित हैं। लेकिन वाममार्ग से सामान्य 

तात्पर्य यही प्रतीत होता है कि वह साधना जो दक्षिणमार्ग के प्रतिकूल हो अर्थात्‌ 


: वेद, शास्र ओर पुराशानुमोदित साथना के विपरीत मार्ग ही वाममार्ग कहलाता 


है। इस प्रकार सभी प्रकार फी सहजिया रचनाओं में रूढ़ियों, बाह्याचारों, कर्मकांडों 
तथा प्रचलित मान्यताओं का कठु विरोध |मलता है| सिद्ध साहित्य की सर्वप्रथम 
विशेषता विद्रोहात्मक है । यह विद्रोह जीवन में सहज मान्यताओं की स्थापना के 
लिये हुईं है । अतः इसका रचनात्मक पहलू भी है। यह पहलू उनकी साधना के 
प्रतिपादन पक्ष में मिलता है। कभी कमी सिद्धों ने यह विरोध लोगों को चौकाने 
और धका देने _ शॉक टेक्टिक्स ) के लिये भी अपनाया है। मुद्राओं का नाम; 
नेरात्मय देवी की भिन्न मिन्न स्थितियों के नाम से डोंबी, चांडाली, बंगाली आदि 
रखने में भी यही तात्पर्य मालूम होता है । उसी प्रकार खुलेआम श्रालिंगन करना; 
मुख चूमना आदि क्रियाओं का वर्णन कर उन्होंने पुरानी मान्यता ओर मर्यादावाले 
लोगों फी ऋफमोरा है--- 


'तिअड्डा चापि जोइनि दे अंकवाली | कमल-कुलिश घोंठि करहु विआल्ी | 
जोइनि तईं विनु खनहिं न जीवमि | तो मुह चुंबि कमल-रस पीवमि" ॥! 

वास्तव में सिद्ध संप्रदाय एक ऐसा साइसमरा और क्रांतिकारी जीवनदर्शन 
था, जिसके कारण समाज को विवश होकर-विरोध या समर्थन करना ही पड़ता, मौन 
रहना संभव नहीं था | अभी तक सभी विचार पद्धतियाँ जीवन और जगत्‌ का उद्धार 
संयम, नियमन और दमन के मार्ग से संभव समझती थीं, किंतु सहजयानी 
ओर तंत्रयानियों ने! सर्वप्रथम' अयक साइस के साथ इस विचार पद्धति के 
खोखलेपन को स्पष्ट किया। उन्होंने बताया कि यह मार्ग खोखला, प्रबंचना 
का है ओर साथ ही अस्वाभाविक भी। उन्होंने राग के मार्ग से विराग की प्रासि 


, संमुख रखी। भोग में रहकर भी उससे असंइक्त रहना कितने साइस और संयम का 


पे नक कम मनन नननन मनन + 3८ «-5 हनन डक अम«»« जलन >० 2५+न्‍न-ममनल>न+«»+ 2 म-तमरभ«न, 


३. राहुल सांकृत्यायन ४ हिंदी काव्यघारा ( &-गुडरीपाद, ) छ० १४२ । 
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कार्य है, इसे इन साधफों के जीवन का साधारश ज्ञान हो जाने से समझ में 
था सकता है। 


सहलज्ञ संप्रदाय नाम भी इस साधना का इसलिये पड़ा कि इसके द्वारा 
साधक को श्रात्मा का सहज ज्ञान हो जाता है ओर साथ ही यह मार्ग भी सहज 
श्रथांत्‌ स्वाभाविक होता है। इसमें दमन के द्वारा अप्राकृतिक ढंग से स्वभाव पर 
नियंत्रण नहीं किया जाता | 

सहजिया संप्रदाय पुस्तकीय ज्ञान का विरोधी है | ज्ञान केवल ज्ञान के लिये 
अजित करना व्यथ का बोफ है। पुस्तकीय ज्ञान ओर व्याख्या आदि के प्रति एक 
व्यापक संदेह इस युग के लोगों में दिखाई पड़ता है। सिद्ध कवियों ने उस 
अविश्वास ओर संदेह को अपनी रचनाओं में स्पष्टता ओर निर्मीकता से व्यक्त किया 
है। इस संदेह का संभवत: यह कारण था कि उस समय की जनता तथाकथित 
शानियों के ऊद्दापोह और पिश्पेषण से ऊब चुकी थी। बड़ी बड़ी सूहछ्म दाशनिक 
व्याख्याएँ, मस्तिष्क को न केवल थक्तानेवाली ओर अगम्य थीं; वरन्‌ उनका जीवन 
से कोई सीधा संबंध ही नहीं था। यद्द ज्ञान भी सिमट कर थोड़े से लोगों की 
पूँजी बन गया था जिसके बल पर वे जनता पर अनेक प्रकार के मतसतांतर लादते 
झोर अनेक तरह से उनका शोषण करते थे । व्यक्ति ओर समाज उस ज्ञान के बच 
से एक प्रकार से निवांसित सा था। कोरा बुद्धिविल्लास कब तक जनता को रुचता | 
परिणामस्वरूप सभी प्रकार के ज्ञान ओर पुस्तक से लोगों को न केवल अ्ररुच्ि 
उत्पन्न हो गई वरन वह मखोल और उपहास की वस्तु बन गई। सरहपा, ऐसे 
ब्राह्मणों और ज्ञानियों को कहता है कि तुम्हें वेद का कोई ज्ञान नहीं, तुमने 
उसे व्यर्थ पढ़ा ।! उसी प्रकार कशहपा ऐसे पंडितों की जो पुस्तकों में लगे रहते 
हैं, तुलना ऐसे भोरे करता है जो श्रीफत्ष के पके फल के चतुर्दिक मेडराया करते 
हैं।* पुस्तकीय ज्ञान के स्थान पर अपनी स्वानुभूति ओर सहलानुभूति को दे 
अत्यधिक महत्व देते हैं । 


१. बम्हणहि स जाणन्त द्वि भेड | एँवड पढ़िश्रड' ए चडचेड ॥? 

राहुल सांकृत्यायन : हिंदी काव्यधाश, ( १, सरहपा, पद सं० $ ) छू० ४ । 
२. आगम-बेश्र-पुराणें ( ही ) पणिड्श्र माण वहन्ति। 

पक सिरीफल्े श्रत्षिश्न जिस, बाहेरीश्र समिति ॥ 

राहुल सांकृत्यायन : ढ्विंदी काव्यघारा (१२, कणहपा, पद खे० ३) पूृ० १४६ ॥ 
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कर्मकांड ओर बाह्याचार्रों के संबंध में पहले कहा जा चुका है। सिद्धों ने 
डंके की चोट पर कहा है कि सभी प्रकार के बाह्याचार व्यथ हैं। बे साधना 
'से विश्त करनेवाले हैं. और तथ्यहीन हैं। माला फेरना, हवन करना, तीर्थाटन 
करना, मूर्ति पूजा करना, होम, यज्ञ आदि सभी व्यथ हैँ, विभिन्न प्रकार के वेश की 
थी ये निंदा करते हैं। सरहपा कहते हैं कि बिना काम के ही क्यों होम करते हो 
ओर कड़ वे छुवें से आँख को कष्ट देते हो । एक दंडी और त्रिदंडी का विभिन्न 
भगवावस्ध धारण करने ले कया लाभ १ गुरु का सदुपदेश आवश्यक है। शरीर में 
राख लपेटगा और शिर.पर जटा का भार ढोना ब्ययं है। दीर्घ नखवाले और 
गंदे वेश धारण करनेवाले अथवा नंगे होकर केश उखाड़नेबाले भी व्यर्थ का कृत्य 
करते हैं।' 
तीथ यात्रा, स्नानादि भी व्यर्थ हैं। इनसे शुचिता नहीं आती । विष्णु, 
' भद्दादेव, महेश्वर आदि की पूजा भी निरर्थक है। मूर्तिपूआ ओर तीथंयात्रा भी 
निष्फल हैं ।* 
सहजयानी संप्रदाय में समाजगत बाह्याचार का भी निषेष और खंडन है। 
व्यष्टि के जीवन में बाह्याचार ओर कर्मकांड की प्रधानता ने उसके सहज भाव और 
शक्ति को जिस प्रकार से दबा रखा था; समाज के जीवम में जो जातिगत भेदभाव 
झा गए थे, उसका सहज सिद्धों ने बहुत स्पष्ट ओर निर्मीक ढंग से विरोध किया 
है। कुलीनता के अभिमान को खंडित करने के लिये खंभवतः उन्होंने अपनी 
शक्तियोँ का नाम डोॉबी, चांडाली श्रोर बंगाली रखा है। उसी के मिलन सुख 
को उन्होंने निर्वाण से भी अधिक खुइणीय माना है। स्वयं सहजयानी थिद्धों में 
प्रायः सभी जाति के लोग शामिल हैं। सभी की साधना उतल्कृए थी। जातिभेद के 
कारण किसी प्रकार का कोई अंतर नहीं मालूम पढड़ता। इन साधकों में ब्राह्मण, 
राजकुमार, मछुश्रा, घोबी, चमार प्रायः सभी जातियों के लोग थे। यही इसका 


१, वही, ( ३. खूरहपा; ) ४० ४ । 
२, 'तित्थ तपोवण म करहु सेवा । देह सुचीहि ण॒ सब्ति पावा ॥ 
अम्हा विज्लू -महेसुर देवा | बोहिसत्व भा करह सेवा ॥ 
देव म पूजहु तित्थ ण जावा। देवपुजाही सोक्‍्ख शण पावा ॥ 
बुद्ध अराहहु अविकल्न-चिते । भव खिव्बारें म करहु थिते ॥ 
राहुल सांकृत्यायन : हिंदी काव्यधारा ( ३३. तिल्लोपा, पदु सं० १६०२२ ) 
घु० १७४ । 


छू निगुशमतत : निविध संप्रदाय 


सबसे बड़ा ओर स्पष्ट प्रमाण हे कि सिद्ध संप्रदाय में किसी प्रकार का जातिभेद नहीं 
मिलता और साथ ही साथ स्वर्य इनके रुप्रदाय में सभी प्रकार के जातिगत भेदभाव 
की निंदा भी की गई है | 

इसी प्रकार सिद्ध साहित्य में गुरु की महिमा का बढ़ा महत्वपूर्ण स्थान है | 
सिद्धों ने पुरोहितवाद ओर दुसरे कर्मकांड का तीत्र विरोध किया, किंतु शुरू के प्रति 
झंध भक्ति का समर्थन किया | यह परंपरा जो सिद्ध साहित्य में आई, वह नाथ संप्रदाय 
से होती हुईं संत संप्रदाय तक पहुँची । सिद्ध साहित्य और उसकी परंपरा में उद्‌ भूत 
दूसरी साधनाओं में गुरु का जो इतना श्रधिक महत्व प्रतिपादित किया गया, उसका | 
कारण इनकी साधनाओं का स्वरूप हे। ये सभी मार्ग गुल्य साधना के थे। इनमें 
साधना और व्यवह्रपत्षु प्रधान था। अतएवबं, इसका पूर्ण ज्ञान केवल कुछ ही 
व्यक्ति फो हो सकता था। अतः बिना गुरु के इस साधना का ज्ञान ओर अनुभव 
प्राप्त करना असंभव था । केवल गुरु से ही जो वस्तु उपलब्ध होनेवाली है, वहाँ 
उस व्यक्ति के महत्व का सर्वाधिक होना अनिवाय ही दे । यह साथना भी कुछ ऐसी 
थी जो सबको नहीं बताई जा सकती थी। पात्र अपात्र का इसमें बहुत ध्यान रखना 
पड़ता था | बिना शुरू के समक्ष पात्रता सिद्ध किये ज्ञान हासिल नहीं किया जा सका 
था | किताब आझादि की निंदा ओर अ्रमावश्यकता तो इस संप्रदाय में बराबर ही 
कही जाती थी | अनुभूति ओर सहजात दृत्ति के आधार पर ( इन्सिर्टिक्ट ) ही चरम 
सुख की जाना जा सकता था। अतः गुरु की कृपा बिना शान प्राप्त करना संभव 
नहीं था। इसीलिये सरहपा कहता है कि गुरु के अमृत रूप उपदेश को जिसने 
दौड़कर पान नहीं किया उसने बहुत से शास्त्रों के मस्स्थल में प्यासा रह कर व्यर्थ 
ही अपनी जान गँवाई' | 

शरीर साधना को प्रायः सभी पद्धतियों ,में तंत्रयान और वच्रयान तथा 
सहजयान में समान महत्व मिला है। ,शरीर की उपेक्षा प्रायः सभी वैदिक संप्रदायों 
की विशेषता रही है। शरीर नश्वर है, अ्रतः मूल्यहीन है। ब्रह्म की साधना के लिये 
जितना ही शरीर से श्रन्यमनस्क हो, अध्यात्म ओर परमात्म-तत्व का चिंतन करोगे, 
उतनी ही सिद्धि ओर असफलता के नजदीक पहुँचोंगे। इस विचारधारा का प्रभाव 


१, गुरु-डबएसे अमिश्च-रसु, घाव ण्‌ पीझ्रउ जेहि । 
बहु-सत्यत्थ-मस्त्यलहिं, तिसिए मरिश्रड तेहि 0 


राहुल सांकृत्यायन ; हिंदी काव्यधारा ( १, सरद्वपा, पद सं० ४६ ) ए० ८ ॥ 


निर्गुण साहित्य : सांस्कृतिक प्रष्ठभूमि ४६ 


सभी वैदिफ परंपराओं में होने की ही प्रतिक्रिया इन सहजयानी ओर तंतच्रयानी 
पद्धतियों में हुई । उन्होंने शरीर को ही सारे ब्रह्मांड या लोक और परलोक का 
संक्षित् प्रतिरूप माना । सभी वांछाएँ इसी शरीर तीथे की साधना से ही पूर्ण हो 
सकती हैं | अतः बाहर भठकना समय ओर श्रम का दुरुपयोग है। वास्तव में सहज- 
यानी परंपरा यथार्थ ओर जीवन के समीप ही नहीं थी, वरन्‌ उन्हीं की आवश्यकता 
से प्रेरित हो, उन्हीं से उत्पन्न हुई थी। जंगल, एकांत, सुदूर तीथे, मिन्न भिन्न कप, 
नदी और तड़ाग के जल से निर्वाण नहीं प्राप्त हो सकता । सरहपा इन्हीं भावों का 
समर्थन करते हुए. कट्टता है कि काया जैसा तीथ मैंने नहीं देखा, क्योंकि इसी में 
सभी पीठ; उपपीठ स्थित हैं।' 


सिद्धों की रचनाओं में साधनापरक रहस्यवाद पाया जाता है। उनकी 
साधना गोपनीय थी। ऐसा प्रतीत होता है कि उन्होंने विशेष रूप से ऐसी शब्दा- 
बली; संकेतों और प्रतीकों का विधान किया था; जिससे उनके सिद्धांतों और पद्धतियों 
की गुह्यता सुरक्षित रह सके । इसीलिये उनकी भाषा का भी अलग ही नाम विद्वानों 
ने दे रखा है। उसे संध्या या संघा भाषा कहकर पुकारा जाता है। विद्वानों में 
मतभेद है कि उस भाषा का यथाय नाम संघा या संध्या हो। किंतु इस नाम से 
जो ध्वनि निकलती है उससे प्रायः सभी सहमत हैं। इसका तात्पर्य उस भाषा से है 
जो किसी विशेष छिंपे हुए, गूढ़ ओर श्रमिप्रेत श्र को व्यक्त करे | यद्यपि सिद्धों की 
रहस्य शैली में अर्थ की जटिलता है; किंतु वह केवल साधना क्षेत्र के व्यक्तियों के 
लिये है। यह भी संभव दे कि उस समय उनके गीतों ओर रचनाओं में व्यवहृत 
संकेत ओर प्रतीक व्यापक रूप से प्रचलित रहे हों, क्योंकि सभी सिद्धों ने तथा 
परवर्ती नाथ संप्रदायवादी और संत कवियों ने इस रहस्यपरक शेली में कविता की 
है। उन्होंने अपनी रचनाश्रों में जिशासुओं को ललकारा भी है कि वे उनकी 
रचनाओं का अथ हो ढें। यह ललफकार केवल वेंदमार्गी लोगों के लिये ही हो सकती 
है। अपने पथ ओर मार्गवालों फो यह चुनोती देने की ग्आवश्यकता नहीं थी। 
पं० इजारीप्रसाद द्विवेदी ने अ्रपने कबीर नामक ग्रंथ में लिखा है कि कबीरदास जब 
अवधू या अवधूत कहकर संबोधित करते हैँ तो प्रायः खंडनात्मक बात कहते हैं 


३, खेतु-पीठ-छपपीठ) पत्थु मईं समह परिट्ठशो । 
देद्दा-सरिसअ् तित्थ, मई खुद अण्ण ण दिदठओं ॥ 
चट्दी, छू० < ॥ 


६ निर्युशमत ; विविध संप्रदाय 


झोर जब संतों को संबोधित करते हैं तो मंडनात्मक या रचनात्मक पक्ष उपस्थित 
' करते हैं! 

सिद्धों के रहस्यवाद में एक बात और विचारणीय है। उनका रहस्यवाद 
बुद्धि विश्रम पैदा करनेवाला नहीं है। वह सहजबृत्तियों ओर साधना की अनुभूतियों 
के आधार पर समभने ओर आचरण करने की चीज है। रहस्यवाद प्रायः एकांतवादी 
झोर व्यक्तिवादी इष्टिकोश की उपज होता है, किंतु सिद्ध और संत परंपरा का 
रहस्यवाद इममें अपने में ओर शरीर शक्तियों में विश्वास और आध्या पैदा करने- 
वाला है| अ्रसंभव और अफकल्पनीय व्यापारों को संभव और सहज बता कर, मनुष्य 
को ही लौकिक और पारलोकफिक शक्तियों का मूलाघार माना गया है। बहुत बाद में 
विचारदास के कुछ ऐसे प्रतीकों का संग्रह किया है; जिनका व्यापक उपयोग परवर्ती 
संत कवियों ने भी किया है | सिद्धों के प्रतीक ओर संकेत मुख्यरूप से उनकी साधना 
आर अनुभव को लेकर हैं। शबरपा इसी प्रक्रिया फो बतलाते हैं-- 


तिड धाउ खाट पडिला सबरो महासुहे सेज छाइली । 
सबर भुजंग नेरामशि दारी पेक्ख राति पोह्माइली। 
चिअ तांबोला महासुद्दे कापुर खाई । 
सुन नेरामणि कण्ठे लइआ महासुह्दे राति पोहाई" ॥ ु 
० २७ रा० सा० 
इसमें प्रकाशमय तांबूलपनत्र बोधिचिच के लिये है, कपूर वीर्य के लिये है। नैरात्मा 
सहजयानियों की देवी नैरात्मा या प्रज्ञा है, कंठ से तात्पर्य संभोगनचक्र से है। रात्रि से 
तात्पय॑ श्रशान ओर दुख का अंधकार से है । 
इस प्रकार एक दुसरे स्थल पर झसुकपा ने कहा है कि मूस रात्रि के अंधकार 
में गतिशील दे । वह अ्रम्रत का पान कर रहा है। यहाँ पर मूस डा० बागची के अनु- 
सार चित्त पवन है। जब तक अज्ञान की रात्रि रहती है, यह चिच पवनरूपी मूषक 
चलता रइता है और चोरी से अम्ृतत्व का पान फरता है, फिंतु योग की साधनाओं 
के द्वारा जब चित पवन ऊपर उठता है तो बोधि चिच फो आश्वस्त कर सहज सुख 
_का अनुमव करता है3 | 
१३, पं० हजारीप्रसाद द्विवेदी : कबीर, पूृ० ८६ । 
२, शुूहुल्ल सांकृत्यायन : हिंदी काव्यघारा; घू० २० । 


४8, शिशि अंधारी समूसा करअश अचारा । अमिश्न-भखश्र मूसा करश अहारा ॥ 
मार रे जोहया । मूसा-पना । जेण-तूटइ अवशा-गवणा । 
राहुल सांकृत्यायन : ड्विंदी काव्यधारा, (४ भूसुकुपा, पद सं० ३१) ए० १६8२ 


निर्गुण साहित्य ; सांस्कृतिक पृष्ठभूमि श्द 


कशद्वपा का एक अत्यंत प्रसिद्ध रहस्यात्मक गीत है | रहस्थ संकेतों फी दृष्टि से 
यह भी देखने लायक है। कशहपा कहते हँ--'डोंबी, नगर के बाहर तेरी कुटिया है। 
तुम ब्राह्मण को छू छू जाती हो । ( किंतु उस पर अपने रूप और रहस्य को प्रकट 
नहीं करती हो ) डॉंबी, में तुम्हारा साथ करूँगा । इसी उद्देश्य से मैं घुणा छोड़ 
नंगा कापालिक हुआ | एक कमल है जिसकी ६४ पंखुड़ियाँ हैं। उस पर बेचारी 
डॉबी चढ़कर -नाचती है । हे डॉबी, में ठुमसे वद्धाव से पूछता हूँ | तू किसकी नाव 
पर आती जाती हो । डोंबी तंत्री ओर चंगले को बेंच देती है । हे डोंबी, तुम्हारे 
कारण जीवन का नाटक छोड़ दिया है। में कपाली हूँ । तू डॉबी है । ठम्हारे कारण 
मैंने हाड़ की माला पहनी है । सरोवर फो नष्ट कर डॉबी मृणाल फो खा जाती है। 
डॉबी, मैं तुम्हें मार डालू गा । यहाँ पर डॉबी नेरात्म है | डोंबी को कोई कट्टरपंथी 
ब्राह्मण स्पर्श नहीं करता। उसी प्रकार नैरात्म की प्रासि भी किसी सनातनी ब्राह्मण 
फो नहीं हो सकती; क्योंकि वह सभी इंद्रियानुभूति से परे होती है। तंत्री का अर्थ 
तार है, जिसका भाव मस्तिष्क फी रचना के तार से है। चंगला का अर्थ बाँस फी 
टोकरी होता है, किंतु व्याख्या में इसका अर्थ विषयाभास दिया गया है। सरोवर 
शरीर है ओर मृणाल का अ्रर्थ बोधिचित है । शून्य में ६४ पटल का पद्म अ्रवस्थित 
है, जहाँ डोंबी या नेरात्म शक्ति जाती है? | डा० बागची मृणाल के खाने का श्राशय 
देते हैँ कि डॉँबी उस मार्ग फो नश्ट कर देती है, जिससे माया या भ्रम का आवागमन 
शून्य तक हुआ करता है। डा० शशिभूषणदास गुप्त पिछली पंक्ति की डॉबी का 
“चित्त पवन जो शुद्ध नहीं हुआ? अर्थ करते हैं । 
सहज संप्रदाय ओर साहित्य पर संक्षेप में विचार करने के बाद अब इस 
ऐसी स्थिति में थ्रा गए. हैं जिससे उसके वास्तविक स्वरूप को पहचान सके | सहज 


4. नगर बाहिरे डॉबि तोहोरि कुडिश्रा । छाइ छोड जाय सो बाम्द्रृण नाडिया । 
आलो डोंबि तोए सन करिंब सम संग । निधिण काणह कपालि जोई ल्लांग ॥ 
पुक सो पहुस ज्ञीषठि पाखुड़ी । तहिं चडि णाचश्र डोंबि वापुडी ॥ 
हालो डोंबि तो पूछुमि सदूभावे । आइससि जासि डॉबि काहारि बाण ॥५ 
तांति विकणञ्न डॉबी अवर न चंगेडा । तोहोर अंतरे छुढ़ि नढ़ पेड़ा ॥ 
तू को डोंबी हाँड' कपाली । तोह्दोर अंतरे मोप्‌ घेणिल्ति हाडेरि माली । 
सरवर भांजिश्र डोंबी खाय मोलाण । मारमि डॉबी ल्लेमि पराण ॥ 
राहुल सांकृत्यायन ; द्विंदी काव्यघारा, ( १२९, कणहपा, पद स० १० ) 

१० १५० | 
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का अर्थ, सहजायते इति सहजः होता है। जीवन के साथ ही जिन प्रवृचियों का जन्म 
होता है, उनके द्वारा सिद्धि की प्राप्ति सहजयान कहलाता है। सरहपा ने इसको 
स्पष्ट करते हुए बताया है कि--- ह 


खांअंत पिश्वंते मुहहिं रमंते। शित्त पुंणु चक्कावि भरते! । 
अइस धम्म सिज्माइ पर लोवह । णाह पाये दलीउ भअलोअह ॥। 
इस प्रकार खाते पीते सुख से रहते हुए सहज घमं का पालन किया जाता है | 


इस आंदोलन का उद्देश्य आचार की जग्लिता और बुद्धिज्ञान की गुह्मता 
को हटाकर, उसके स्थान पर स्वाभाविक दत्तियों के अस्तित्व को स्वीकार करते हुए. 
महासुख की प्राप्ति था। इस परंपरा की श्रन्य साधनाएँ जैसे वाममार्ग, मंत्रयान या 
तंत्रयान आदि की अपेक्षा यह अधिक यथारथवादी था। आगे चल कर भले ही 
इससे श्राचारगत उच्छूखलता ओर शियिलता उद्भूत हुई हो, किंठ॒ मूलतः ऐसी 
उच्छू खलता का उच्छेद करना ही इसका लक्ष्य था। अ्रन्य साधनाओं में ख्री पुरुष 
के संबंध को लेकर, अनेक विक्रत और निद्य क्रियाएँ प्रचलित थीं। सहजयान में 
सैद्धांतिकरूप से इन प्रक्रियाओं की मान्यता नहीं। जैसा ऊपर बताया जा चुका है, 
सभी गुद्य साधनाएँ नारीशक्ति की आराधना को केंद्र बनाकर पुरुष श्रौर नारीभाव 
के समन्वय को पूर्णता या महासुख का लक्ष्य बनाकर चलीं। हिंदू तंत्र, बौद्ध 
मंत्रयान और वज्ञयान दोनों में यह नारी और पुरुषमाव का संमिलन और पूर्णता 
केवल सिद्धांत के ही क्षेत्र में मान्य नहीं थी, वरन्‌ व्यावहारिक जगत्‌ में उनके शारीरिक 
मिलन और समन्वय की आवश्यकता बन गई थी। इस प्रकार आचरण और 
व्यवहार में सवंत्र शिथिल्ता और विश्वंखलता फैली । सहजयान ने नारीशक्ति और 
पुरुष या शिव के मिलन के सिद्धांत को तो स्वीकार किया, किंतु वह केवल साधना 
ओर सिद्धांत के क्षेत्र में । समी सहजिया सिद्धों ने बराबर संयम और आचरण की 
शुद्धता पर जोर दिया | करइपा कहता है, “नारीशक्ति दिठ धरिआ्रा खाटे । अनहा 
डमरू बाजइ विरनाटे ।! उनकी नारीशक्ति केवल शरीर और व्यापुक रूप से विश्व 
व्यास केवल भावात्मक नारीशक्ति थी, जिसे वे नैरात्म कहते थे ओर जिसको उब्‌बुद्ध 
कर सहखार में या शून्य में पहुँचा देने को ही वे सिद्धि की सफलता मानते थे । इस 
प्रकार यह नारी भावना का उदात्तीकरणु ( सब्लिमेशन ) था । ह 


बह 





१, वही, पुृ०६। 
नि० सा» ए० ४ ( ११००-६१ ) 
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नाथ संप्रदाय के भी मूल में वह्दी प्रद्ंत्ियाँ ओर परिस्थितियाँ फाम कर रही 

थीं जिनसे अनेक वेदवाह्म साधनों का जन्म हुआ था। नाथ संप्रदाय को पूर्णारूप 
से वेदवाह्म तो संभवतः नहीं कहा जा सकता; क्योंकि 

नाथ संग्रदाय. पतंजलि के योगशासत्र से इसका बहुत निकथ संबंध था, 
किंतु इसका दृष्टिकोण उन सब परंपराओं के समीप था 

'बिन्‍्होंने वैदिक मान्यताश्रों का विरोध किया था। नाथ संप्रदाय का मूल उद्गम 
बौद्ध था या वैदिक, इसके संबंध में भी विद्वानों में मतभेद है | पं० विधुशेखर शास्त्री 
का मत है कि नाथ संप्रदाय वास्तव में बोद्ध संप्रदाय का एक अंग था किंतु बाद में 
गोरखनाथ ने इसे शैव पर॑परा में समाविष्ट कर लिया। इसी प्रकार पं० हजारी 
प्रसाद दिवेदी ने इसका प्राचीन नाम 'सिद्धमत” बतलाया है। इन लोगों के मत से 
सिद्धों द्वारा निर्णीत या व्याख्यात तत्व को ही सिद्धांत कह्दा जाता है!। इसीलिये 
अपने संप्रदाय के ग्रंथों को ही ये लोग (पिद्धांत ग्रंथ” कद्दते हैं' | द्विवेदीजी ने नाथ 
शब्द की व्याख्या करते हुएए यह बतलाया है कि “ना? का अर्थ है अनादि रूप और 
ध्थः का अर्थ है ( भुवनत्रय का ) स्थापित होना, इस प्रकार नाथ मत का स्पष्टा्थ 
वह अनादि धर्म है जो भुवनत्रय फी स्थिति का कारण है। भ्री गोरक्ष को इसी 
कारण “नाथ! कह्टा जाता दे? । फिर “ना? शब्द का अर्थ नाथ बद्म जो मोक्ष दान 
में दक्ष है; उनका ज्ञान कराना है और “थ! का अर्थ है ( अज्ञान के सामथ्य फो ) 
स्थगित करनेवाला । यतः नाथ के आश्रयण से इस नाथ ब्रह्म का साक्षात्कार होता 
है और अ्रश्ञान की माया श्रवरुद्ध होती है अ्रतः “नाथ! शब्द का व्यवहार किया 
जाता है | डा० शशिभूषण दास गुप्त भी नाथ संप्रदाय फो सिद्धमत का पक्षविशेष 
भानते दैं। सिद्ध संप्रदाय इस देश का बहुत ही पुराना धार्मिक मत है जिसमें योग 
के मनोविशान और रसायन पक्त पर विशेष बल दिया गया है। इसे हम काय 
साधना फहते ईं । नाथ लोगों के विश्वास के अनुसार इस संप्रदाय के प्रवर्तक आदि- 
नाथ ये; जो स्वयं शिव के अवतार थे | इन्हें बौद्ध लोग वजसत्व के रूप में स्वयं बुद्ध 





4, गोरश्न सिद्धांत संग्रह पु० १८। 
$, ढा० हजारीप्रसाद द्विवेदी ; नाथ संप्रदाय, एृ० १ | 
३, नाकारोडनादि रूपं थकारः स्थाप्यते सदा । 
सुवनन्नयमेवेकः थ्री गोरा नसोडस्तुते ॥ 
वही ए० ३ | 
४, नाथ संप्रदाय ए० ३ । . 
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मानते हैं। तारानाथ का ऐसा मत है कि गोरखनाथ जब्र बोद्ध घर्म के अनुयायी थे 
तब उनका नाम अनंगवज़ था | स० सम० हरिहरनाथ शास्त्री का मत है कि रमनवज् 
था।। नाथ संप्रदाय का मूल चाहे बौद्ध तंत्रसाधना हो अथवा हिंदू शैवसाधना; 
किंतु इसका संबंध निश्चित रूप से कायसाघना के उस विस्तृत ओर व्यापक परंपरा से 
था, जो उस समय सारे देश में, विशेष रूप से ऐसे समाज में प्रचलित थी जो वैदिक 
मान्यताओं का विरोधी था अ्रथवा जिसे वैदिक समाज में स्थान नहीं मिला था । 
शैव संप्रदाय भी संभवतः वेदवाह्म ही रहा होगा; किंतु बाद में आयंपरंपरा में 
ग्रह्दीत हो गया था। यह केवल शैव संप्रदाय पर ही लागू नहीं होता है, वरन्‌ सभी 
संप्रदाय ओर मतों पर लागू होता है क्योंकि कालोपरांत समी अपना मूल खोत वेद 
को मानने लगे | किंतु फायसाधना में विश्वास रखनेवाले भिन्न मिन्न संप्रदायों में भी 
मौलिक अंतर था। सहजयानी सिद्ध अ्रपनी साधना का अंतिम लच्धय महासुख की 
प्राप्ति मानते थे, पर नाथपंथी अपनी साधना का लदब््य अ्रमरत्व ओर मददेश्वरत्व 
मानते हैं। यही कारण है कि नाथ संप्रदाय में गुह्म साधना की ओर उपेक्षा भाव 
लक्षित होता है | सहजयानी पिद्धों ने वाममार्ग के जिस पक्ष को अपनाया उसे नाथ- 
पंथियों ने तत्वतः नहीं स्वीकार किया । सहजयान में अपनी सहज बृत्तियों की तृप्ति 
के द्वारा अनासक्ति उत्पन्न फरने का विधान है, किंतु नाथ संप्रदाय सहन छत्तियों की 
सहज तृप्ति में विश्वास नहीं करता । बह ऐसी सभी द्वत्तियों के निरोध में विश्वास 
करता है। योग साधना ओर हृठवाद पर श्राधारित होने के फारणु इसमें सहज 
संप्रदाय का मानसिक या मनोवैज्ञानिक अथवा भावात्मक पक्ष भी नहीं आ पाया 
है। वाह्य कमकांड का विरोध, पुस्तकीय ज्ञान की तुच्छुता, जातिभेद श्रादि सभी 
अंधविश्वार्सो के खंडन में यह दूसरी साधनाश्नों के साथ था। एक का रास्ता था 
शोधन ( सब्लीमेशन ) तो दूसरे फा दमन | 


नाथ संप्रदाय का जो रूप हमें आ्राज मिलता है; उसमें भी कई मतों, विचार- 
धाराशों और साधनाओं का मेल दिखाई पड़ता है। नाथ संप्रदाय के विफासक्रम 
को हम दो भागों में बाँठ सकते हैँ--गोरखनाथ से पूर्व ओर उनके* परवर्ती | ऐसा 
प्रतीत होता है कि गोरखनाथ के आविर्भाव से पहले भी कई प्रकार की साधनाएँ 
प्रचलित थीं। मस्स्ेंद्रगाथ, जो गमोरखनाथ के गुरु बताए जाते हैं, ने भी अपनी 
परंपरा चलाई थी, जिसे पं० इज्नारीप्रसाद द्विवेदी ने 'सिद्ध फौल संप्रदाय” बताया 
है। डा० वागची ने उसे 'योगिनी कौलमार्ग” कहा है | जल) 








१. आधष्रक्पोर रेक्षिजस कददस। 
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शवरपा; कान्हपा के भी विचार ओर मत की एक विशिष्ट घाश प्रतीत होठी है । 
संभवतः जालंघरपा ने जिस पंथ को चलाया वह औषद पंथ था, जिसे कापालिक 
भी कह सकते हैं ओर “इसका स्वतंत्र अस्तित्व था; जो बाद में गोरखपंथी साधुओं 
में अंत्भुक्त हो गया! |? डा० मोहन सिंह एक दूसरा ही अनुमान लगाते हैं। उनका 
कहना है कि “बहुत से नाथ सिद्ध जो उत्तर और पूर्व के थे, बौद्धों की तरह “पा? 
के नाम से विख्यात थे। साधारणतया पंजाब, सिंध, राजपूताना, गुजरात, महाराष्ट्र 
ओर दक्षिण के सिद्ध “नाथ” कहें जाते थे और उच्चर प्रदेश, बिहार, बंगाल नेपाल 
और तिब्बत के सिद्धों के नाम के साथ पा? रहता था* |? इससे यह अनुमान करना 
असंगत नहीं होगा कि वाममागं संबंधी प्रथाएँ और क्रियाएँ संभवत; पूर्व की आदिम 
जातियों में प्रचलित थीं, जिन्हें इन नाथ पंथ के पूर्ववर्ती सिद्धों ने अहण किया था 
ओर बाद में चल्लकर गोरखनाथ के बाद ये सब्च मिलजुल कर नाथ संप्रदाय में 
समाविष्ठट हो गईं । इस प्रकार नाथ संप्रदाय में सँपेरे आदि जातियों के लोग भी पाए 
जाते हैं। मुंडमाला घारण करनेवाले कापालिक भी हैं, और योग की साधना करने- 
वाले योगी भी । गोरखनाथ का व्यक्तित्व एक ऐसा प्रबल व्यक्तित्व था कि उनके. 
प्रभाव से बहुत से मतमतांतर के अनुयायी उन्हीं के संप्रदाय में आरा गए, किंतु उनकी 
प्राचीन धारणाएँ और प्रयाएँ थोड़े बहुत रूप में फिर भी विद्यमान रहीं । इस प्रकार 
'नाथ संप्रदाय में मुख्यतः फोल संप्रदाय, कापालिक और हृठवादी योग संप्रदाय 
का समावेश है। 

कोल संप्रदाय के प्रवर्तक मत्स्येद्रगाथ माने जा सकते हैं। कोल लोगों के 
मत से “कुल” का श्रर्थ शक्ति है और “अकुला! का अर्थ 'शिव' है । कुल से अकुल 
का संबंधस्थापन ही कोल” मार्ग है? | कौलोपनिषद में इस संप्रदाय की मीमांसा 
बड़ी स्पष्टता से की गई है। घमंविद्दित आचरश नंहीं करना चाहिये। वेद का 
अनुगमन करना ठीक नहीं । गुरु ही सच्चा मार्गदर्शक होता है। अपना और अपनी 
साधना का रहस्य किसी पर भी प्रकेट नहीं करना चाहिये। नियम मोक्नप्रासि 
मैं बाधा पहुँचाता है। श्रत; नियम का पालन नहीं करना चाहिये। इस संप्रदाय 


१. ढा० हजारीभप्रसाद हिवेदी ; नाथ संप्रदाय, पू० ७ । | 
डा० मोहन सिंह : गोरखनाथ एंड मेडिकल हिंदू मिस्टिसिज्म । 
३. कुल शक्तिरितिप्रोक्तमकुरल शिव उच्यते । 

कुक्षेअकुल्नेस्य संबंध: कोलमित्यमिधीयते । 
पं० इजारीग्रसाद द्विवेदी ; नाथ संप्रदाय, पु० ६१ । 


५ हे निर्ुणमत : विविध संभ्रदाय 


में ३६ तत्व माने गए हैं। इनमें प्रथम दो शिव और शक्ति--शिव-तत्व कह्दे जाते हैं | 
( द्विवेदी ) कुल साधना में कुल द्रव्य-मद्य मांसादि का सेवन किया जाता दै। 
कुलार्शब तंत्र में मथ्यपान की इस विधि को बड़े विस्तार के साथ लिखा गया है। 
मदिरि पान का पूरा अनुपान बतलाया गया है और अंतिम उल्लास की स्थिति में 
जि आनंद की प्राप्ति होती है, वह ब्रह्मानंद की अनुभूति से किसी भी प्रकार हीन 
नहीं होती। अनेक प्रकार की मछली, मांस और मदिरा का भी उल्लेख फौल 
अंथों में किया गया दै। “किसी भी इंद्विया्थ के मोग में द्विवा न करे, समस्त वर्णों 
के साथ एक आचार पालन करे और भद्दयाभद्य का विचार बिलकुल न करे। 
सवंत्र उसकी बुद्धि इस प्रकार होनी चाहिये किन में ही कोई हूँ न मेरा ही फोई 
है, न कोई बद्ध है, न बंधन ही है श्रोर न कुछ कर ही रहा हूँ! । “इस प्रकार कौल' 
मार्ग ने सभी प्रचलित मान्यताओं और मर्यादाओं को चुनौती दी। इस दिशा में 
यह साधना सहजमार्ग के बहुत समीप थी। यद्यपि परवर्ती नाथ संप्रदाय में 
पंच मकार या पंच पवित्र का बराबर आध्यात्मिक श्र्थ ही णद्ीत हुआ है पर कोल 
साधकों के लिये वे सभी द्रव्य ओर उपकरण यथार्थ थे । फोल साधक तीन प्रकार 
के माने गए हैं--पशु, वीर और दिव्य । पशु तो वे साधक हैं जो संसार के माया- 
मोह में बँघे रहते हैं। वीर उन साधकों को कहते हैं जो मोहपाश को तोड़ने के 
प्रयक्ष में अग्रसर होते हैं और अंत में इसे तोड़ डालते हैं। दिव्य कोटि में वे 
साधक आते हैं जिनका दित्व नष्ट हो गया रहता है और  पूर्णरूप से अद्वेतमाव की 
अनमुभूति करते हैं| “अथ कि बहुनोक्तेन सर्व इंद्र विवर्जितः !! इस प्रकार की हविधा 
और हित्व से विरह्ित हो जानेवाला साधक ही पूर्ण कौल माना जा सकता है । 
नाथ संप्रदाय में दूसरा सांप्रदायिक उपकरण कापालिक धर्म का है। यह 
मार्ग तांत्रिक बाममार्गियों से संबद्ध कहा जा सकता है। पहले कद्दा जा चुका हे 
कि हमारी संस्कृति के वेदवाह्य अंश से द्वी वाममार्ग श्रोर तांत्रिक साधना का 





4, नाहं कश्चिन्न मे कश्चित्‌ न बद्धो ल व बंधनस्‌। 
लाहँ किंचित्‌ करोमीति मुक्त इत्यभिध्रीयते ॥ 
गच्छुन्स्तिप्ठन्स्वपनजाअद्‌ सुज्यमाने च मैथुने । 
भवादारिय्रशोकैश्च विष्ठामृन्नादिभचषणे । 
विचिकित्सा नेव कुर्वीत इन्द्ियाथें: कदाचस । 
. आधरेत सर्ववर्णात्रि न व भक्त विचारयेत्‌ ॥ 
अकुल्न बीर तंन्न; ए० १६-8६, दे० नाथ संगप्रदास ए० ७१ ॥ 


निर्गण साहित्य ४ सांस्कृतिक पृष्ठभूमि पूछ 


प्रादुर्भाव हुआ है। पं० हजारीप्रसाद द्विवेदी ने भी अपने ग्रंथ नाथ संप्रदाय में इस 
तथ्य की ओर संकेत किया है। उनका भी विश्वास है कि प्राचीन यक्षु संप्रदाय 
ओर उसकी संस्कृति में मुक्त त्ली संग ओर मदिरा पान की प्रथा थी और वहीं 
से इन बौद्ध और हिंदू गुहा तंत्र साधनाओं में आई। मालतीमाधव और कर्पूरमंजरी 
ग्रादि ग्रंथों से इस साधना और साधकों पर कुछ प्रकाश पड़ता है। प्रायः सभी 
वर्शानों से यह निष्कर्ष निकलता है कि ये साधक अध्थियों की माला धारण करते थे; 
श्मशान में रहते थे और नरमुंड में मोजन करते ओर मदिरा पान करते ये। ख्त्रियों 
के साथ साधना करना अनिवार्य था। वहिरंग उपासना के ये सब उपकरण 
इसलिये थे कि साधक को शून्यता की प्राप्ति हो सके जो उसका चरम प्राप्तव्य थी। 
इस शून्यता का अर्थ है अ्भावों की समासत्ति | श्रमाव की समाप्ति तभी हो सकती है 
जब उसकी सभी इच्छाएँ और कामनाएँ तृत्त हो गई हों क्योंकि वे दबाने से 
मरती नहीं, केवल दब जाती हैं या छिप जाती हैं, फिंतु अवसर आने पर 
पुनः उद्बुद्ध हो साधक फो पथभ्रष्ट कर देती हैं। अ्रतः इसका केवल यही उपाय 
है कि उन्हें भोग द्वारा तृत किया जाय । इस तरह पंच मकारों की श्रावश्यकता 
हुई। थे सब वहिरंग उपकरण हैं। इनकी सहायता से साधक अपनी अंतरंग 
साधना की ओर उन्मुख होता है। अंतरंग साधना कायसाधना है जिसमें शिव 
और शक्ति के मिलन का प्रयास, योगी शरीर में स्थित कुंडलिनी शक्ति को जगा 
कर करता है | मेरूदंड के भीतर तीन नाड़ियाँ होती हैं। बाई” नासिका से ललना 
झोर दाहिनी नासिका से रसना नामक प्राणवायु को वहन फरनेवाली नाड़ियाँ 
चलती हैं. शिनमें पहली प्रश्ा चंद्र है ओर दूसरी उपाय-सूर्य । बीचवाली नाड़ी 
अवधूती है। नाड़ी से प्राणशवायु ऊपर को उठता है। अ्रंत में बह मेरुगिरि के 
शिखर पर जाता है जहाँ महासुख का आवास होता है। वहाँ पर कमल विशेष है 
बिसमें योगी उसी प्रकार रमता है जेसे अ्रमर | 

नाथ संप्रदाय फा तीसरा ओर संभवतः सबसे महत्वपूर्ण अंग हठयोग है। 
नाथ संप्रदाय की साधना का यही भेरुदंड दहै। ऐसा कहा जा सकता है कि 
गोरखनाथ ने सबसे अधिक नोर इसी हठयोग के साधनापक्ष पर ही दिया। 
गोरखनाथ का हठयोग बहुत कुछ तो शास्त्रीय योग मार्ग पर अवलंबित था किंतु 
सभी वहाँ से गृहीत नहीं था। उसमें बहुत कुछ तो उन्होंने प्रचलित विश्वास और 
परंपरा से ग्रहण किया था| उन्होंने बहुत सी पारिभाषिक शब्दावली, घो संभवतः 
उनके समय तक रूढ़ हो गई थी, को भी अपनाया। इसके अतिरिक्त उन्होंने 
बहुत से स्वतः अनुभूत सत्य ओर तथ्य का भी समावेश अपने संप्रदाय में किया ॥ 


पूू निर्भुशमत : विविध संप्रदाय 


हठयोग योगशासत्र का एक अंग है। राजयोग, भावयोग, लययोग; मंत्र या शब्द- 
योग और हृठयोग ये सभी काय साधना के अनेक पक्ष थे। योगशासत्र का लक्ष्य 
था चितब्ति का निरोध। हठयोग उस चिचबृचि के निरोध को प्राण या वायु- 
निरोध फी साधना से उपलब्ध करने का मार्ग है। सिद्ध-सिद्धांत-पद्धति के अ्रनुसार 
श्विदीनी ने हठ का अथ सूर्य चंद्र का योग ठहराया है। उसके अनुसार 'ह! 
का श्रर्थ है सूर्य ओर “ठ? का अ्रर्थ चंद्रमा । इठयोग से सर्वसाधारण[ में यह तात्पर्य 
लिया जाता है कि ऐसा मार्ग जिसमें हठपूर्वक साधना करने से सिद्धि की प्रातति होती 
है। इसमें संदेह नहीं, हठयोग में बलपूर्वक निरोध है। हृठयोग एक ऐसी शारीरिक 
साधना है जिसके द्वारा साधक अ्रमरत्व प्राप्त करता है। यह अमरत्व उसे सूर्य 
और चंद्र के मिलन से, शुक्र ओर रज के मिलने से या शक्ति या शिव के मिलन से 
प्राम होता है। नाम भिन्न भिन्न हैं। संभवतः नामों में जो यह भिन्नता है यह साधन 
मार्गों की मिन्नता के कारण है। सहजिया संप्रदाय, कौल और कापालिक साधना 
सभी प्राय। इठयोग या इससे मिलती जुलती साधना में विश्वास फरती थीं। अ्रतः 
उसी कारण ये नामभेद हैं| वस्तुतः इतना सभी विश्वास करते हैं कि विश्वशक्ति का 
प्रतीक कुंडलिनी शक्ति प्रत्येक मनुष्य के अंतिम चक्र मूलाघार में एक सर्पिणी के 
आकार में श्रवस्थित है। यह शक्ति साढ़े तीन बलयों में अपने शरीर को लपेटे 
सुषुप्त भ्रवस्था में पड़ी रहती है | योगी इसी शक्ति फो जगाता है ओर वह मूलाधार, 
स्वाधिष्टान, मणिपूर अनाइत विशुद्ध ओर श्राज्ञां चक्"ों फो पार करती हुई अंतिम 
चक्र सहखार में प्रवेश करती है। कहा जाता है कि यह सइख्तार चक्र, सहखदल' 
कमल का बना दहै। यहाँ प्रवेश करने पर शक्ति का शिव के साथ मिलन होता है | 
इस मिलन से ही श्रम्मत का खाब होता है। इस प्रकार अमृत के निर्मेर्ण फो योगी 
खेचरी मुद्रा में पान कर अ्रमर हो जाता है। फह्दा जाता है कि सहखार और त्िकुटी 
के बीच एक तिरछा रंध्र है, जिसे योगियों ने अपनी भाषा में बंका नाला कहा है| 
इस द्वार से जब अमृत मरने लगता है तब योगी जिह्या फो उल्नठ कर तालु के अग्न 
भाग में जमाता है, जिससे अमृत के वहिगंत होने का द्वार बंद हो जाता है ओर 
गोगी उसे पीता है। इस कुंडलिनी शक्ति फो उद्बुद्ध फरने के लिये उसे प्राणवायु 
का निरोध करना पड़ता है ओर विभिन्न आसनों का अभ्यास करना पड़ता है। योगी 
के अनुसार शरीर फा संचालन तीन तत्वों से किया जाता है--शुक्र, वायु और मन 
से | शुक्र ही वास्तव में मूल है । उसकी गति स्वाभाविक रूप से अधोमुखी दै। उसे | 
ऊद्ध व॑गुखी फरके ही अमरत्व प्राप्त हो सकता दै। यही शुक्र सूर्य है और कभी कभी 
इसे ही कालामि भी कहा गया है। यही शक्ति है। हठयोग में इसीलिये संयम 
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और ब्रह्मचर्य पर बहुत अधिक जोर दिया गया है। कायमार्ग के अनुयायी जो अ्रन्य 
संप्रदाय हैं, जेसे तंत्रयानी, सहजयानी, फापालिफ आदि उससे गोरखनाथ के नाथ 
संप्रदाय से यही साधना संबंधी भेद है। गोरखनाथ कठोर ओर इहृढ़ साधना में 
विश्वास करनेवाले ये । वे ज्ञानवाद ओर पुस्तकज्ञान की निंदा करने में किसी श्रन्य 
संप्रदायवालों से पीछे नहीं हैं। जातिवाद, वाह्मपूजा पाषंड सभी का तीज्र विरोध 
इनकी रचनाओं में मिलता है | किंतु अपनी पूर्बवर्ती साधना पद्धतियों के उस अंश 
फो स्वीकार करना गोरखनाथ ने उचित नहीं समझा जिसमें मदिरा, मिथुन, मांस; 
मुद्रा ओर मत्य्य की उपासना अनिवार्य समझी गई। अ्रंतर्साधना की कमजोरी के 
कारण ही इन, पंच मकारों फी साधना ओर उनकी उपयोगिता इनके समर्थकों ने 
प्रतिपादित की । गोरखनाथ को किसी भी प्रकार की फमजोरी से समभौता नहीं 
फरना था। उन्होंने अपने समय में व्याप्त अनाचार से स्पष्ट देख लिया था कि एक 
कमजोरी को पूर्ण करने के लिये जब हम दूसरी कमजोरी को प्रश्नय देते हैं, तो इस 
प्रकार अंतिम पतन का राजमार्ग प्रस्तुत हो जाता है ओर मनुष्य फो उससे बचने का 
कोई भी श्रवलंब नहीं रह जाता है। इसी से गोरखनाथ ने बहुत स्पष्ट रूप से मद्र 
मांसादि की निंदा की है। वे कहते हैं कि 'हे अवधूतो मांस खाने से दया धर्म का 
नाश होता है, मद्विरा पीने से प्राण में नेराश्य छा जाता है; भाँग का प्रयोग करने से 
ज्ञान; ध्यान खो जाता है श्रोर ऐसे प्राणी यम के दरबार में रोते हैं? ।” आगे वे 
बतलाते हैं कि जो श्रफीम खाता है शोर भाँग का भक्षण करता है उसको बुद्धि कहाँ 
से आवे | माँग खाने से पित्त बढ़ता है ओर वायु उतरती है। इसीलिये गोरख ने 
भाँग नहीं खाई*। बारंबार वे भंग धतूरा खाने के प्रति सचेत करते हैं। ऐसा प्रतीत 
होता है कि उस समय योगी घंन्यासी भी खूब छामने के प्रेमी थे ओर जो स्थान आज 
. चिलम ओर गाँजा का है, वही स्थान माँग ओर घतूरा तथा मध्य का था। संयम पर 
गोरखनाथ ने सदेव ही बहुत जोर दिया है। अतिवाद की उन्होंने निंदा की है। 
अतिवाद से .बचते हुए. संयम ओर श्रतुशासनपूर्वक रहते हुए मध्यम मार्ग के 
१, अ्रवधू मांस भर्षत दया धरम का सास | सदपीवत तहाँ प्राण विरास । 

भाँगि भरषंत उयाल ध्यान पोचंत | जम दरबारी ते प्राणी रोव॑त ॥ 

पीतांबर दस घड़थ्वाल; गोरख वाणी, सबदी, पूृ७ १५६ । 
२, आफू षाय मॉँगि भसकावे | ता में अकृत्ति कहाँ तें आये । 

चढ़्तां पित्त उतरतां बाई । तातें गोरष भाँगरि न घाई ॥ 

पूध ६३ ) 
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अवलंबन की उन्होंने सलाह दी है। उन्होंने बतलाया है कि जो जननेंद्रिय के संबंध में 
असंयत दीलेढाले हैं, जिह्ता से फूहड़ बातें करते हैं, गोरखनाथ कहते हैं कि वे प्रत्यक्ष 
भंगी हैं। लेंगोट का पक्का, मुख का सच्चा सत्पुरुष ही उत्तम कहा जा सकता है। 
गोरख पहले ही से साधकों को सावधान करते हैं कि हमारा पंथ प्रखर है, कठिन है। 
जिहा आदि इंद्वियों को इसमें बाँवना है । इस प्रकार जो योग की साधना करता है 
उसे भृत्युभय नहीं रह जाता है! । 

सहजयानी छिद्धों ने जहाँ अपनी मुद्रा की मिलन-अवस्था का श्रत्यंत उल्लास 
के साथ वर्शुन किया है, वहाँ गोरखनाथ की वाणी चुमते तीखेपन के साथ नारी- 
रूपी वासना की तीज भत्संना करती है। साधक की साधना को अ्रष्ट करने के लिये 
फकामवासना से बढ़कर श्रधिक हानिकर अ्रन्य फोई वस्तु नहीं। नारी को गोरख 
कहते हैं कि (वह दिन के समय बाधिनी बनी मन को वश में करती है और रात्रि 
फाल में शुक्र स्खलन के द्वारा अमृत के सरोवर का शोषण करती है। पता नहीं 
कैसे इन सब बातों को जानते बूकते लोग घर में ऐसी बाधिनियों को पालते पोखते 
हैं | नारी का संग होने से पुरुष अल्पजीवी हो जाता है। वह नदी के किनारे का 
वृक्ष हो जाता है। मन में ज्योंही काममावना पैदा हुई, ऊर्ध्वंगामी शुक्र ( मेरु से 
अर्थात्‌ सुषुम्ना के रास्ते ब्रह्मरंध॒ जानेवाला ) नीचे गिर जाता है। इससे शरीर का 
नाश हो जाता है। इस बाघिन की आँखें मन का घोर मंथन करनेवाली हैं। यह 
जब पुरुष के शरीर का अमृत रस सोख लेती है तब पैर डगमगा पढ़ता है, पेट 
शिथिल हो जाता है श्रोर शिर के बाल बगुले के पंख के समान सफेद हो जाते 
हैं? ।* उसी प्रकार दूसरे स्थल पर कामवासना और संयोग के द्वारा होनेवाले हास 


१, य॑द्री का लछड़वढ़ा जिभ्या का फूहड़ा । गोरख कहे ते पतंषि चूहड़ा । 
काछु का जती मझुष का सती | सो सतपुरुष उत्तमों कथी। 
गोश्खबानी प० ४२ 

गोरख कहे हमारा परतर पंथ । जिभ्या इंद्री दीजे लंघ। 
जोग जुगति में रहे समाय। ता जोगी कूं काल न बाय ॥ 
गोरखबानी २२०, ए्‌० ७२ 

२, दिवसें बाघणि मन मोह, राति खरोबरि सोषै। 
जारि बूमि रे मूरिष छलोया घरि घरि बाघणी पोषे | 
नदी तीरे विरषा नारी संरी पुरुषा अल्प ज्ञीवन की आसा। 
मनथें उपज मेर पिसि पड़ईं ताथथें कंध विनास्रा ॥ 
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ओर पतन को बहुत भयावने रूप से चित्रित करते हैं। भग राक्षसी है राक्तंसी । 
इसने बिना दाँत ही सारे संसार फो खा डाला। ज्ञानी लोग तो किसी प्रकार से 
अपने ज्ञान के कारण बच जाते हैं, किंतु सामान्य मनुष्य का बचना सर्वथा असंभव 
है। यह बाघधिन दिन में तो सोती रहती है किंतु रात में शरीर का शोषण करती 
है | संभोग के कारण संसार का शरीर प्रतिदिन क्षीण हो जाता है। जिन्होंने गुरू 
के मुख से आत्मशञान नहीं प्राप्त फिया, बाधिन उन्हें फाड़ फाइकर खाया 
फरती है ।* 

गोरखनाथ ने सामाजिक कुरीतियों श्रौर अ्ंघविश्वासों का खंडन उसी उग्मता 
से किया, जितनी सहजयानी सिद्धों ने। पंडितों के तथाकथित पोथीअ्रजित ज्ञान 
की निस्सारता फो मोरखनाथ ने बड़े ही 5ूम रूप से ओर चुमते ढंग से बतलाया 
है । कहीं कहीं रूपकों तथा श्रन्योक्तियों में रहस्यमयता का पुद देकर अपनी उक्ति 
फो उन्होंने ओर चुभीली बना दिया है। पुस्तक फी ब्यथंता को उन्होंने नीचे की 
उक्ति में बहुत ही मार्मिक ढंग से समझाया है-- 


गिगनि मंडलि में गाय बियाई कागद दही जमाया। 

 छांडि छांशि पिंडता पीवीं सिंधा माषण खाया। 
गोरखबानी ए० १६ 
द्वा० बड़थ्वयाल इसकी व्याख्या यों. करते हैं “गगन मंडल में अनुभूति के शिखर पर 
पहुँचकर सिद्धों ने परमानुभूति प्राप्त की ( गाय बियाई )। उसी का सार ( दूध ) 
खींच कर उन्होंने उसे उपनिषदादिक ग्रंथों ( कागज ) में स्थिर रूप दे दिया ( दही 
लमाया ) | पंडितों ने इस दही को छानकर केवल छाछु भर ग्रहण की है ( वे शब्दों 


गोड़ भए इगमग पेट भया ढीला, सिर बुरा की पंषियां। 
अर्मी महारस बाधर्णी सोष्या घोर मथन जैसी अधियां' ॥ 
गोरखबानी पू० १३७-शेप 

4, भग राकस्ि' लो भग राकसि जो, विश दूंतां ज्ग षाया लो । 
ग्यांनी हुता सु ग्यांन मुष रहिया, जीव लोक आपैश्राप गंवाया लो । 
दिन दिन बाघितीं सींया ल्ागी, रात्री सरीरे सोषे । 
बिषे लुबधी तत न बूमे, घारिं के याघनीं पोषे । 
चाँमें चांम घसंता लोई, दिन दिन छीजे काया । 
आपा परचे गुरु मुषि न चिन्हें, फादि फाड़ि बाघणि चाया। 
गोरखबानी पृ० १४३, ४४ 
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में ही फंसे रह गए ) किंतु सिद्धों ने छाछ को छोड़कर मक्खन फो ग्रहण किया 
( शब्दों को छोड़कर ज्ञान को ग्रहण किया )। 


गोरखनाथ ने पंडित ओर साधक उसी फो माना है जो अपने उपदेश के 
अनुकूल आचरण करता है। कहने और उपदेश देने में तो सभी बहुत चतुर होते 
हैं, किंतु तदनुकूल आचरण करना बिरले ही का फाम है। बिना फरनी के कथनी 
बिलकुल थोथी है। इसी से वे कहते हैं कि कहना आसान है श्रोर करना कठिन | 
किंतु करनी के बिना केवल कद्दना बिलकुल निरथंक है। केवल पढ़ना उसी प्रकार 
चषणस्थायी है, बिस प्रकार सुआ को बिल्ली चट फर जाती है। अतः अ्रंत में ऐसे. 
पंडित के हाथ में केवल पुस्तक के पन्‍ने मात्र रह जाते हैं)। इन कथनों से यह भी 
स्पष्ट हो जाता है कि नाय-संप्रदाय मूलतः आचार प्रधान मार्ग था। शुद्ध आचार 
झौर संयम का जीवन तथा योग फी साधना ही इस मार्ग का मुख्य लक्षंय था। 
किंतु यह श्राचारवाद अतिवादिता से दूर था। गोरखनाथ भी मध्यम मार्ग के 
झनुयायी ये । किंतु उनका मध्यम मार्ग सहजयानियों ओर बोद्ध तांनिकों के मध्यम 
मार्ग से मिन्न था, जिसे वे सहजमार्ग भी कहते थे। इसका मध्यम मार्ग संयम पर 
झाधारित था; निसमें मन की सहज जृत्तियों फो सहज रूप से तृप्त करने का विधान 
नहीं था। मध्यममार्ग से गोरखनाथ का तात्पर्य था, निम्नतम आवश्यकताएँ जो 
जीवन धारण के लिये अनिवाय हों।। अनावश्यक भोजनादि से शरीर में पथुलता 
झाती है। यह मुठापा आध्यात्मिक ओर भौतिक दोनों प्रकार के जीवन के लिये 
बु!खदायी होता है-- ह 


बढ़े बड़े कूले मोटे मोठे पेट। नहीं रे पूता गुरु सों भेट | 
बढ़ बड़ काया निरमल नेत | भई रे पूता गुरु सों भेंट ॥ 
“-गोरखबानी ए० रृध्ड: 


१, कहणि सुद्देली रहणि दुद्ेली, कद्णि रहसणि बिन थोथी । 
पढया गुंयया सूचा बिलाई पाया पंडित के साथ रद्द गईं पोथी ॥ 
गोरखबानी, पु० ४२ 

२, पांये भीं मरिये अणपषांयें भी मारिये । गोरष कद्दे पूता संजमि हीं तरिये | 
मधि निरंतर कीजणै बास | नि३चल मनुवा घिर होइ सास ॥ 
गोरखबानी 9० ७१ 


'निगुंण साहित्य + सांस्कृतिक छश्ठभूमि ६० 


जिस प्रकार श्राजकल मोटी तोंद को शोषण आदि से संबद्ध किया जाता है 
उसी प्रकार गोरखनाथ के समय में भी, बड़े बड़े कूल्हे श्रौर मोटी तोंदवालों को 
विज्ञासी, भोगी जीवन का चिह्न माना जाता था। अतः वे सादे भोजन ओर सादी 
रहने सहन फो ही योग साधना के अनुकूल समझते थे | यह भी एक प्रकार से उनके 
निःस्व और अपरिय्रह के सिद्धांत के स्बंथा अनुकूल था। वे कहते हैं कि नमकीन 
भोजन करने से शुक्र नष्ट होता है ओर खट्दा खाने से ऋड़ता है। सीठा भोजन करने 
से रोग उत्पन्न होता है, इसलिये गोरख कहते हैं कि हे अ्रवधूत, केवल जल ओर अन्न 
अहरण ही सच्चा योग है। वे न केवल स्वादयुक्त पदार्थों के सेवन से ही विरत करते 
हैं, वरन्‌ अ्रधिक भोजन करने को भी वे बुरा बतलाते हैं, क्योंकि ऐसा करने से योग 
नष्ट हो जाता है ओर बला हो जाता है। संयम रख कर वायु को धारण करना 
चाहिये । ऐसा करने पर ही परिवर्तनहीन, पुरुषरूप ब्रह्म की उपलब्धि हो सकती दै"। 

नाथ संप्रदाय में इसी प्रकार अन्य बाह्य कर्मकांडों फा खंडन किया गया है 
शोर उनकी व्यर्थंता को गोरखनाथ ने स्पष्ट रूप ले स्वीकार किया है | उनकी यह 
सबदी तो जनता में इतने व्यापक रूप से प्रचलित हो गई है कि विश्वास नहीं होता | 
इसे गोरखनाथ ने कहा होगा--- 

अबधू मन चंगा तो कठोती ही गंगा। बांध्या मेल्हा तो जगन्न चेला । 

'लैकिन गोरखनाथ की स्वयं की रचनाओं में खंडनात्मक प्रत्ंचि उतनी उग्र ओर 
व्यंग्यपूर्ण नहीं है, जितनी पूर्ववर्ती सिद्ध कवियों की रचनाओ्ं में अथवा परवर्ती संत 
मत के फबीर की रचना में | संभवत; एक कारण इसका तो यह हो सकता है कि 
गोरखनाथ ने योग संप्रदाय की शास्त्रीय पद्धति को बहुत अंश में स्वीकार किया था। 
अतः वैदिक धर्म की एक परंपरा फो उन्होंने न्यूनाधिक अंश में स्वीकार फर लिया 
था । योगशाख्त्र बहुत अंश में वैदिक परंपरा में तो पूर्णरूप से नहीं रखा जा सकता, 
किंतु उसमें बहुत कुछ विदेशी तत्व रहते हुए भी वह आर्य परंपरा में गहीत हो चुफा 
था| श्रतः गोरखनाथ पर उसका ययथेष्ट प्रभाव पढ़ा । नाथ संप्रदाय की साधना बहुत 
कुछ वैयक्तिक थीं। इसमें समाजगत पक्ष की उतनी पुष्टि नहीं हो पाई थी, जितनी 
सहजिया सिद्धों की रचनाओं में | गोरखनाथ साधना की सिद्धि के लिये एकांतवास 
अपेक्षित समझते थे । इसलिये सिद्धों को साधना के लिये समूह से दूर रहने का 


4. भरे भरि घादू ढ़रिं ढरि जाह। जोग नहीं पूता बड़ी बरत्वाह । 
संजम होह बाई संग्रहो | इस विधि अकल्ष पुरिस को गद्ै ॥ 
गोरखबानी, पू० ५० | 





कं निर्गुशमत ; विविध संप्रदाय 


कक 


उपदेश दिया है। वे कहते हैं कि एकाकी रहनेवाला सिद्ध है। दो के होने पर वे 
साधु हो गए | जब यह संख्या चार, पॉच की हो गई तो कुटुंब बम गया और दस- 
बीस होने पर वह सेना कइलायगी' । अकेले और समूह में रहने की अवस्था का 
विश्लेषण भी उन्होंने किया है। क्या लाभ और क्या हानि हो सकती है। अकेला 
साधक वीर है। दो धीर हैं। तीन होने पर खटपट शुरू होती है और चौथे का संग 
मिलने पर उपद्रव होने लगता है। दस पाँच जहाँ इकद्ठे हुए, तो पूरा कलह का 
दृश्य उपस्थित हो जाता है* | 

नाथ संप्रदाय के उपयुक्त विवेचन से यह स्पष्ट हो गया होगा कि इसकी पूर्व 
परंपरा में चाहे जिन तत्वों ओर साधनाओं का समावेश हुआ हो, किंतु गोरखनाथ 
के व्यक्तित्व की इस पर इतनी व्यापक छाप पड़ी कि पूर्ब परंपराएँ बहुत कुछ लुप्त 
हो गईं । गोरखनाथ की वाणी और उक्तियों में सामाजिक पक्ष अधिक प्रबल दिख- 
लाई पड़ता है। व्यक्ति के मुक्त आचरण की जो छूट वाममार्गीय अन्य परंपराओं में' 
इमें देखने को मिलती है, उसका नितांत अभाव नाथ संग्रदाय में है। वास्तव में 
व्यक्त-जीवन में संयम, त्याग और नियंत्रण प्रायः समष्टि जीवन के व्यापक हित ही 
के लिये होता है। नाथ संप्रदाय में कामवासना की निंदा और ब्रह्मचर्य का पालन 
अनिवार्य सा कद्दा गया है। सभी प्रकार के मादक द्रव्यों का सेवन निषिद्ध माना 
गया है। कथनी ओर करनी में एकफरूपता श्रत्यंत उपादेय समझी गई है| इस 
प्रकार नाथ संप्रदाय में हृठगोग की दुरूदह और कठिन साधना जहाँ साधकों को 
विचलित करनेवाली थी, वहीं इसका नेतिक और सामाजिक पक्ष विवेकशील 
व्यक्तियों के लिये अधिक आ्राह्य था । आगे चलकर कबीर श्रादि संत कवियों ने नाथ- 
संप्रदाय के इस सामाजिक पक्ष को अपनाया। नेतिक तथा चरित्रगत आदर्शों को 
उन्होंने शोर अधिक स्पष्ट, व्यापक और तार्फिक रूप देकर अ्रपनी रचनाओं में व्यक्त 
किया | उन्होंने साधनापक्ष फी कश्साध्य ओर दुरूह प्रक्रिया फो श्रवश्य नहीं 
स्वीकार किया । 





१, एकाएकी सिंध नांउ, दोह रमति ते खाधवा। 
चारि प॑च कुटुँच नाडें, दस बीस ते लखकरा |। 
गोरखबानी, सबदी १७३६, ए० ६१ । 

२, एकलौ बीर; दूसरी घीर, तीसरो षटपट चौथी उपाध । 
दूस पंच तद्दों वाद विवाद ॥। 
गोरखबानी सबदी १७८६, ए० ६० | 


निर्गुण साहित्य : सांस्कृतिक घष्ठभूमि दर 


मध्ययुग के पूर्व काल में जो कायसाधना के अंतर्गत कई मतवाद प्रचलित 

थे उनमें रसेश्वर संप्रदाय भी एक था। नाथ संप्रदायके योगियोंकी उक्ति ओर 
संभवत) साधना पद्धति पर भी इसका कुछ न कुछ प्रभाव 

शसेश्वर संप्रदाय. अवश्य था। उस काल में अनेक प्रकार कौ साधनाएँ 
भीतर की ही शक्तियों ओर साधनाओं फो उद्बुद्ध' कर 

अमरत्व प्राप्ति की चेष्टा में रत थीं। रसेश्वर संप्रदाय का लक्ष्य रस की सिद्धि द्वारा 
शरीर फो तेजमय और नवजीवन से दीस करना था। कायाकल्प की प्रक्रिया भी 
रसेश्वर मार्ग के अनुयायी करते थे । पं० बलदेव उपाध्याय ने इसे माहेश्वर मत के 
अंतर्गत माना है ।" “इस दर्शन का सिद्धांत यह है कि ज्ञान प्राप्ति के उपयुक्त 
दिव्य देह का संपादन फरना न्याय्य है ।*? इस दिव्य देह की प्रप्ति का अर्थ होता 
है, अमरत्व या दीर्घजीवन | रसेंद्राचार्य नागाजुन रसायनशास्त्र के आचार्य माने जाते 
हैं ।३ इनके संबंध में इतनी किंबदंतियाँ प्रचलित हैं कि लोग इनका जीवन करीब 
करीब ६०० वर्ष मानते हैं।* किंतु संभावना यह अधिक है फि कई नागाजुन 
हुए हैं । कम से कम तीन नागाजुन अवश्य हुए हैं जिनमें एक वे थे जो रसायनवादी 
फद्दे जाते हैं। इस रसायनवाद का प्रचार संभवतः पॉचवीं से आठवीं शताब्दी तक 
बहुत अधिक रहा | इसके अंतर्गत देह की दिव्यता और सुवर्ण बनाने की क्रिया-- 
दोनों ही संभिलित थीं। कह्दा जाता है कि एक राजा (जिसका नाम हेनसांग ने यिन 
चिंग दिया है और जो संभवतः शातवाहन है) ने नागाजुन के लिये चट्टानों को काद 
कर एक गुफा-विह्ार बनाया था; जिसमें कई मंदिर ओर बुद्ध की कई बड़ी बड़ी सुवर्ण 
मूर्लियाँ थीं तथा जिसमें श्राने जाने के लिये दो मील लंबा रास्ता भी बनाया गया 
था। इसके बनाने में जब अर्थाभाव हो गया तो नागार्जुन ने चह्टानों को सोने में 
बदल दिया था ।" रसायन या फीमिया में प्रयुक्त यह पद्धति जो नश्वर और 
जर्जर शरीर फो नवजीवन श्रोर नव्यतर बल प्रदान करती थी श्रोर लोहा श्रथवा 
ऐसे ही मूल्यहीन पदार्थ को सुबर्ण में परिवर्तित कर देती थी, आयुवेद शाख्र में 
भी गहीत हुई । ,आचार्य इजारीप्रसाद द्विवेदी ने सुप्रसिद्ध विद्यान ओर चिकित्सक 





१, बल्देव उपाध्याय : भारतीय दर्शन, छएू० ५५२ । 

२, चही, ए० ५६२ । 

३, ढा० पीतांबर दत्त बड्थ्वाल + योग प्रवाह, पू० १७४ । 
४, वही, छए० १७४३४ । 

थ्रू, डा० पीतांबरदत्त बड्थ्वाल : योग प्रचाइ, ए० ३४७ । 


६३ निर्मुशमत : विविध संप्रदाय 


महामहोपांध्याय गणुनाथ सेन के एतत्संबंधी मत को इस प्रसंग में उद्धृत किया है-- 
अ्रायुवेंद के रसायन तंत्र के आविष्कारक हैं रस वैद्य या सिद्ध संप्रदाय | ये लोग 
( इन लोगों ने ) कई सो वर्ष पहले पारदादि धातुघटित चिकित्सा का विशेष 
प्रवतेन किया था। आये फाल में लोहा ओर शिलाजीत प्रभ्नति घातुओं का थोड़ा 
बहुत व्यवह्वार था जरूर, परंतु पारदादि का आम्यंतर प्रयोग प्रायः नहीं था। 
'रस वैद्य संप्रदाय ने पहले पहल पारद के सर्वरोग निवारक गुण का आविष्कार 
किया । इस संप्रदाय का गोरव एक दिन इतना ऊँचे उठा कि मात्र पारद से 
चतुर्वंग फल लाभ होता है, इस प्रकार का एक दाशंनिक मत उद्भूत हुआ था जो 
+रसेश्वर दर्शन” नाम से प्रसिद्ध है |।''*कहा जाता है कि इस रस संप्रदाय का 
मत आदिनाथ महादेव का उपदिष्ट है श्रोर आ्रादिनाथ, चंद्रसेन, नित्यानंद, 
गोरच्ननाथ, कपालि; भालुकि, मांडव्य श्रादि योगियों ने योगबल से इसकी स्थापना 
की थी । इससे यह अनुमान फरना अ्रसंगत नहीं होगा कि रसायनशास्ष आरंभ 
'में शरीर को नवजीवन प्रदान फरने के लिये विकसित हुआ | इसके लिये पारा 
का रस थिद्ध किया गया । आयुवेद ओर सिद्ध संप्रदाय में संभवतः इसका विशेष 
उपयोग ओर प्रचार हुआ | यह केवल शारीरिक ओर भोतिक उन्नयन के लिये 
प्रयुक्त होता था । सिद्ध संप्रदाय भी तो अ्नीश्वरवादी मार्ग था ओर शरीर में 
ही महासुख तत्व की खोज करता था किंतु बाद में चल कर हिंदू तंत्र और 
साधना संप्रदाय में इसे अहश किया गया जैसा कि बौद्ध ओर हिंदू तंत्र 
ओर साधना के सभी; पक्षों में आपसी विनिमय हुआ है। शैव संप्रदाय में 
इसी रसायनवाद को लेकर एक अलग रखेश्वर संप्रदाय और दर्शन की 
- 'कल्पना फी गई। | 
सर्वदर्शन संग्रह में मध्वाचार्य ने बताया है कि माहेश्वर मत के अनुयायी 
परमेश्वर के साथ तादात्म्य की स्थिति मानते हुए भी शरीर की स्थिरता को जीवमुक्ति 
फा साधन समभते हैं । शरीर की इस स्थिरता के लिये पारद रस का सेबन ही 
उनकी दृष्टि से एफ मात्र उपाय है। इसका नाम पारद इसीलिए पड़ा ही है कि 
यह संसार को पार कराने में समर्थ है" | यह पारद 'रस” भी कट्दा जाता है, क्योंकि 
स्वयं शिव ने पाव॑ती से कहा है कि यह भेरी देह का रस ( वीर्य ) होने से रस कहा 
१. थ्ायुवेंद परिचय ( विश्व विधा संग्रह, शांति निकेतन ), नाथ संप्रदाय, 
छू० १७४ | 
२, 'संसारस्य पर॑ पार॑ दत्तेडसों पारदः स्छत 
रसेश्बर दशंन, स्वेदशन संग्रह पू० १७८ 


निगुण साहित्य + सांस्कृतिक पृष्ठभूमि ६ 


जाता है ( मम देह रखो यस्माद्रसस्तेनायमुच्यते » अज्जञक को पावंती का रज रसेश्वर 
संप्रदाय में माना जाता है। इस प्रकार पारद ओर अश्रक के मिलन से मृत्यु और 
दारिद्रय दोनों का नाश होता दे । सवंदर्शन संग्रह के श्रनुसार कर्मयोग से शरीर 
की स्थिरता होती है। कर्मयोग दो प्रकार का होता द्वै--रसयुक्त और पवनयुक्त । 
रख और वायु दोनों ही मूर्छित होने पर सब प्रकार की व्याधियों को दूर करते हैं 
और मृत होने पर स्वयं जिलाते हैं । बद्ध होने पर ये गगनचारी बनाते हैं।। 
रसेश्वर संप्रदाय की उपयोगिता ओर ओचित्य बताते हुए कहा गया है कि जिसका 
शरीर रोग ग्रस्त है जो इतबुद्धि ओर इंद्वियों से कुंठित हैं, जो बालक या सोलह वर्ष 
का युवा अथवा विषय भोग में लंपट है था विवेकद्दीन बृद्ध व्यक्ति है उसको किस 
प्रकार मुक्ति मिल सकती है ? अतः मुक्ति प्रास करने के लिए दिव्य देह का होना 
अवश्यक है। शरीर को अजर और अमर बनानेवाला केवल्ल रस है। इस रस के 
स्पश, दर्शन, भक्षण, स्मरण; पूजन ओर दान से घड्विध फल प्राप्त होते हैं। 
यहाँ तक कि रस ही ईश्वर है। रस प्रातति होने से पुरुष आनंदित होता है। 
( रसो वै सः रस होवाय॑ लव्ध्वानन्दी भवति )। रसेश्वर संप्रदाय का सौधा उल्लेख 
तो नाथ, श्रथवा संत संप्रदाय में शायद ही कहीं हुआ हो, किंतु इस विचारधारा 
का मूल उत्स वहीं दै। जहाँ से सभी प्रकार की शरीर साधनाएँ विकसित हुई हैं। 
ऐसे सभी धर्म; दर्शन अथवा संप्रदाय जो कल्पना ओर अनुमान द्वारा मोक्ष 
सार्थकता की तलाश करते थे, के विरुद्ध नई, प्रत्यक्ष और यथार्थ भूमि पर जीवन 
की सार्थकता को स्थापित करनेबाली धारा से यह संबद्ध है। शरीर को पुष्ठ, बल- 
शाली और समर्थ बनाओ, इसकी अमरता ओर क्षमता के ही द्वारा जीवन 
की सिद्धि संभव है--ऐसा यथायंवादी दशशन प्रायः धर्म और संप्रदाय के प्रवर्तकों 
ओर प्रचारकों ने नहीं माना है। रसेश्वर संप्रदाय इसी यथार्थ और सचाई को 
को संमुख रखकर मुक्ति की खोज करने का मार्ग बतलाता है। । 


अरलनन-नमनाओ स्‍ंडनलंनकन«भम का #ननक-+«न्‍नननःभभ 


री ाणणजणयणखपतखथियणएएए 

१, 'अश्कस्तेव वी तु मस बीज तु पारदः । 
अनयोगेलम देवि रूप्यु दारिद्रयनाशनम्‌ ॥ 
रसेश्वर दर्शन; सर्वेदर्शन संग्रह छ० १७५९ 

२, मुर्चिछुतो दरति व्याधीन्मतो जीवयति स्वयस्‌ । 
वद्धः' खेचरता कुर्यादसो वायुश्च भेरवि ॥ 
रसेश्वर दुर्शन, स्वदुशन संग्रह छ० ३८० 





चतुर्थ अध्याय 
निशुशमत ; विविध संप्रदाय ( २ ) 


कबीर मत 

सिक्ख पंथ 

परत्रह्म पँथ ( दादुदयात् ) 
सूफी संप्रदाय 


नि० सा० पू० ५ ( १३००-६१ » 


हे 


निरृश॒मत : विविध संग्रदाय (२) 


भारतीय चिंता और साधना के ज्षेत्र में फबीर का स्थान शअ्रद्वितीय है। 
अध्यकालीन साधना ओर चिंतना का मुख्य प्रवेशद्वार फच्चीर का व्यक्तित्व 
ग्रौर उनकी वाणी है; जिसे हम मध्यकालीन साधना के 
कबीर मत नाम से अभिद्वित करते हैं उस साधना का आरंभ और 
आधुनिक हिंदी फा शैशव युगपत चलता है। फबीर 
जैते निर्माक और अपूर्य साथक की वाणी का बरदान पाकर ही शैशव की तुतलाइट 
में हिंदी में जो निखार, ओज, आत्मविश्वात ओर गहन आत्मतल्लीनता देखने 
को भिलती है, बह आ्राज तक, काल की लंबी अवधि के श्रजल, प्रवाह के पाराकर 
से ब्वीण न होकर अधिक उज्ज्वल श्रोर ऊर्जस्वित हुई है। कबीर की चर्चा करते 
हुए नाभादास जैसे वैष्णव भक्त ने इनकी निर्मीकता ओर खरेपन और सच्चाई का 
विशेष रूप से ध्मरण किया है--- 
भक्ति विम्रुख जो घर्म सु सब अधरम करि गायो । 
योग यज्ञ त्त दान भजन बिनु तुच्छ दिखायो | 
हिंदु तुरक प्रणाम रमेंनी सबदी साखी। 
पत्तपात नहिं. बचन सबन के हित की भाखी॥4 
आरूद दशा छो जगत पर मुख देखी नाहिम भी । 
कबीर कामि राखी नहीं, वर्णाश्रम घट दर्शनी ।* 
मधच्यकाल के इन संतों की इसी महिमा का परिणाम था कि उनकी वाणी में हिंदू 
ओर मुसक्षमान दोनों की दी अंध रूढ़ियों, बाह्याचारों ओर गतानुगतिकता के प्रति 
आक्रोश ओर कठोर विरोध रहते हुए भी, दोनों ने ही श्रंत में उन्हें अपनाया | 


& >कनलबनननननन नाता नाक न लक नकल एलन कक कनन न नननने मन + न मनन नमन लानत न पर लनननननन क कक नमन. 


१, भी भक्तमाल, बंबई भूषण पेस, छए० ७२ 


मिर्गुण साहित्य : सांस्कृतिक पृष्ठभूमि ह्ष्ड 


हिंदू समाज जिस वर्शाअम धर्म ओर षट्दर्शन पर आधारित था, उस पर कबीर ने 
सीधा आक्रमण किया | योग, यज्ञ, त्रत, दान आदि की व्य्थता को इतनी स्पष्ट 
झोर निर्भीक भाषा में इनके पहले ओर संभवतः बाद में भी किसी ने नहीं व्यक्त 
किया था किंतु इनके वचनों में अनुभूत सत्य की वह प्रखरता थी कि विरोध से 
बिंचे हृदयवाले हिंदू ओर सुखलमान इस 'मुँहदेखी? नहीं कहनेवाले संत के. 
चतुर्दिक श्रद्धा और प्रेम से एकत्र हुए. और 'कागद शोर मसि? से स्पशहीन सर्वथा 
अनपढ़ की अटपटी बानी पर सुग्ध होकर उसे अपना गुरु ओर पथप्रदशक उन्होंने 
स्वीकार किया । यह सत्य है कि श्ानाभिमानी पंडित इनकी ओर अधिक आकृषछ 
नहीं हुए होंगे । ज्ञानगर्व में मत्त रहनेवाले इन पंडितों फो फबीर की वाणी में 
सत्य का दर्शन न हुआ क्योंकि उन्होंने इृढ़तापूर्वक अपना कान और आँख मु द 
रखी थी किंतु सवंसाधारण ने कबीर फी वाणी और उनके उपदेशों को पूरी तृप्ति से 
सुना ओर उसे स्वीकार किया | समाज के तथाकथित उच्च बर्ग के लोग भी उनकी 
ओर भ्ुके । जात्यपमान सहकर भी उन्होंने कबीर का अनुसरण किया और अपनी 
आत्मा की जिज्ञासा को शांत किया। फबीरदास के संबंध में बहुत सी कहानियाँ 
प्रचलित हैं. जिनमें ब्राह्मणों ओर मुसलमान फकीरों का उनसे प्रभावित होना 
बतलाया गया हैं| तच ओर जीव नाम के दो ब्राह्मण बंधुओं की कहानी मिलती 
है जो कबीर के चरण छुले हुए. पानी के स्पर्श से बरगद का सूखा तना पुनः 
पललवित होते देख उनके शिष्य हो गए थे। ब्राह्मणों ने इस शिष्यत्व का घोर 
विरोध किया श्रोर उन्हें जातिबहिष्कृत कर दिया | किंतु अंत में कबीर के व्यक्तित्व 
से प्रभावित होकर सबों ने उन दोनों माइयों को जाति में स्वीकार किया और 
. कबीर के अनुयायी बने । उसी प्रकार जहानगश्त नाम के एक मुसलमान फक्षीर 
का उल्लेख 'निर्भव श्ञान' में आता है। यह विदेश से भारत आया था और 
कबीर की ख्याति सुनकर उनसे मिला । कबीर पहले ही उसके श्रागमन फो जान 
गए ओर घरमदास से उन्होंने कहा कि यह यद्यपि सच्चा संत है किंतु इसमें अब 
भी हिंवू मुसलभान के प्रति पार्थक्य की भावना हैं। इसकी इस कमी को पूर्ण 
करना है। अतः फबीर ने अपने शिष्यों को एक सूझर लाकर दरवाजे पर बाँघने का 
आदेश दिया | जब जहानगश्त आए और दरवाजे पर सूअर बँघा देखा तो बहुत 
चुब्ध हुए और कबीर से पूछा कि आपने क्‍यों यह नापाक चीज यहाँ.रख छोड़ी 
है। कबीर ने उत्तर दिया कि मैंने ती उसे केवल घर के बाहर रखा है और तुम 
उसे अपने दृृदय में रखते द्ों। मनुष्य कृत मत ओर विचार ही प्रक्ृनति की 
वस्तुओं को पवित्र और अ्रपवित्र घोषित करते हैं। ईश्वर द्वारा निर्मित जीवों। 


् निर्गुशमत + विविध संत्रदाय 


में कुछ भी अपवित्र नहीं। इसके पश्चात्‌ कहा जाता है उन्होंने निम्नांकित शब्द 
गाया +-- 
( भाई रे ) दुई जगदीस कहाँ ते आया; कहु कौने भरमाया । 
अल्लह-राम-करी मा-कैसो (ही) हजरत नाम घराया । 
गहना एक कनक ते गढ़ना; इनि महं भाव न दूजा ।. 
कहन-पुनन को दुर करि थापे, इक निमाञ्ञ इक पूजा । 
वही महादेव वही मुहम्मद, ब्रह्मा आदुम कहिये । 
को हिंदू को तुरुक कहावे, एक जिमी पर रहिये । 
बेद-कितेब पढ़े वे कुतबा वे मोलाना वे पांडे ) 
वेगरि वेगरि नाम धराये, एक मठिया के भांडे। 
कहहिं कबीर वे दुनों भूले, रामहिं किनहुँ न पाया । 
वे खस्सी वे गाय कटावें, बादृहि जन्म गँवाया' ॥ 
इस तरह की कहानियों में वस्तुतः सत्य है या नहीं, कहना कठिन है। किंतु 
इतना तो निश्चित है कि इस कहानी और इसी की तरह अनेक दूसरी कहानियों से 
यह प्रतीत होता है कि हिंदू मुसलमान सभी संप्रदायों का जनसमुदाय अपने दूसरे 
भेदभाव भूलकर कबीर के उपदेशों फो आदर और अद्धा से ग्रहण कर रहा था | 
कबीरदासज्ञी के व्यक्तित्व का बहुत ही सटीक ओर सफल चित्रण आचाय॑ इजारी- 
प्रसाद द्विवेदी ने अपनी पुस्तक “कबीर” में किया है। कबीर के जीवनकाल में किस 
प्रकार की परित्थितियाँ थीं, उच्तराधिकार में उन्हें कया मिला था श्रौर श्रतीव तथा 
अद्यतन को संजोकर उन्होंने भविष्य के लिये किस प्रकार का विलक्षण रसायन प्रस्तुत 
फिया यह दििवेदीजी की शक्तिशाली भाषा ओर अपूव शैली में देखने योग्य है । 
कब्नी रदास का रास्ता उल्ठा था। उन्हें सोभाग्यवश सुयोग भी अ्रच्छा मिला था | 
जितने प्रकार के संस्कार पड़ने के रास्ते हैं वे प्रायः सभी उनके लिये बंद थे । वे 
मुसलमान होकर भी श्रसल में मुसलमान नहीं थे, वे हिंदू होकर भी हिंदू नहीं थे, वे 
योगी होकर भी योगी नहीं थे । वे कुछु भगवान की ओर से ही सबसे न्यारे बनाकर 
मैजे गए ये | वे भगवान के नृश्िद्दावतार की मानव प्रतिमूर्ति थे। दइृसिंह की भाँति 
वे नाना असंभव समझी णानेवाली परिस्थितियों के मिलनबिंदु पर अ्रवतीण हुए थे । 
हिरशयकशिपु ने वर माँग लिया था कि उसको मार सकनेवाला न मनुष्य हो न 
पशु, मौरे जाने का समय न दिन हो न रात; मारे जाने का स्थान न एथ्वी हो न 


१, रेवरेड अहमदशाह : दी ब्रीजक आफ कबीर, पू० १२। 
२, हजारीप्रसाद द्विवेदी ः कबीर, छ० ३२३ 


निर्गुंण साहित्य : सांस्कृतिक पृष्ठभूमि छ० 


शराकाश; मार सकनेवाला हथियार न धातु का हो न पाषाश का इत्यादि ****१ | 

तृसिंह ने इसीलिये नाना कोटियों के मिलनबतिंदु को चुना था। असंभव व्यापार के 
लिये शायद ऐसी ही परस्परविरोधी कोटियों का मिलनबिंदु भगवान को अभीछ्ट 
होता हैे। फबीरदास ऐसे ही मिलनबिंदु पर खड़े थे । जहाँ से एक श्रोर हिंदुत्व 
निकल जाता है और दूसरी ओर मुसलमान, जहाँ एक ओर शान निकल 
जाता हे वूसरी ओर अशिक्षा, जहाँ पर एक ओर योगमार्ग निकल जाता 
है दूसरी शोर भक्तिमार्ग, जहाँ से एक तरफ निर्मुण भावना निकल जाती है दूसरी 
झोर सगुश भावना--उसी प्रशसत्त चौोरास्ते पर वे खड़े थे | वे दोनों ओर देख सफते 
थे ओर परस्पर विरुद्ध दिशा में गए हुए सा्गों के दोष गुण उन्हें स्पष्ट दिखाई दे 

जाते थे। यह कबीरदास का भगवद॒त सोमाग्य ७।। उन्होंने इसका खूब उपयोग 
भी किया? | कबीरदास का जहाँ यह सह १५ -। ॥% इतनी पिचारधाराशओं के मिलन- 
बिंदु पर उन्हें खड़े होने का सोभाग्य ओर अवसर मिला था, वहाँ पर कब्रीर से न्यून 

प्रतिमा और साइसवाले व्यक्ति का यही दुर्भाग्य भी होता । इतने श्रधिक मार्गों के 

जाल झोर जंजाल के बीच, सबकी काटकर, उनके बाहर एक नया मार्ग निकालना 

उन्हीं जैसे शअ्पूर्व साहसी ओर गहरी अंतहंशिवाले व्यक्ति का काम था | सभी प्रचलित 
मान्यताओं ओर बिश्वासों को चुनोती देते हुए केवल अपने अ्रनुमूत सत्य फो ही 
अपना भाग मानकर चलना उनके उत्क्ष्ट आत्मविश्वास और सत्य की प्रखर ओर 
उद्याम ज्योति के द्वारा ही संभव था। यदि यह न होता तो वे भी गतानुगतिक बन 
कर किसी एक लीक पर चल पड़ते ओर साहित्य ओर चिंता की घारा को वह 

श्रप्रतिम खरा सत्य शायद न मिला होता | 


कबीरदास हिंदी संतकाव्यपरंपरा के सर्वप्रथम प्रचारक, गायक और एक 

प्रकार से प्रवर्तक थे | कबीरदास की वाणी वह लता है जो थोग के क्षेत्र में भक्ति का 
बीज पड़ने से अंकुरित हुई थी'। उनकी रचनाओं के 

कबीर के व्यक्तित्व और स्वरूप और विशेषता को यह कथन बड़े सुंदर ढंग से 
ऊतित्व पर साझाजिक शअ्रमिव्यक्त करता है । वास्तव में कबीर की साधना जीवन 
शक्तियों का प्रभाव की जिस गहराई से अंकुरित हुई थी उसमें योग, भक्ति, 
प्रेम, चिंतन शोर ज्ञान सभी कुछु का सारतत्व था जिसमें 

पलुवित और पुष्पित होने पर एक विशिष्ट ओर श्रप्रतिम रूप ,की सृद्ठि 


१, डा० हजारीप्रसाद द्विवेदी, कबीर, एृ० १८२ ।' 
२. वही पू० ६, १५३ | 
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हुईं। उससे कुछ ऐसी सुवास और स्वाद की उद्भूति हुईं कि उसमें सब प्रकार के 
तत्व होते हुए भी उसे किसी भी एक को मानने की हिम्मत नहीं होती। योग; 
भक्ति, प्रेस और ज्ञान संभवतः इन चार उपकरणों को लेकर उनकी वाणी और 
अनुभूति साकार हुई थी। कबीरदास का योग, द्विवेदी जी की विद्वत्तापूर्ण खोज के 
अनुसार, उन्हें अपनी जाति के पुराने, कई पीढ़ियों के उत्तराधिकार के रूप में 
मिला था | दिवेदी जी ने प्राचीन छोर मध्यकालीन सामाजिक गठन और जातियों 
के रूप और धर्म की बड़ी यूद्यणम विवेचना की है। संभवतः हिंदी में प्राचीन 
कवियों के संबंध में उनके जीवनदशन ओर काव्यात्मक अनुयूति की वैज्ञानिक 
समीक्षा को समाजशास््रीय अनुबंध में देखने और उपस्थित करने का कार्य 
उन्होंने ही किया है। उन्होंने अनेक प्रमाणों को उद्धृत करने के बाद 
कबीर की जाति के संबंध में यह निष्कर्ष स्थिर किया हैं--“जो हो, इस 
विषय में कोई संदेह नहीं कि उन दिनों नाथ मतावलंबी ग्रहस्थ योगियों 
की एक बहुत बड़ी जाति थी जो न हिंदू थी और न मुसलमान | बंगाल 
की युगी जाति इसी संप्रदायमूलक जाति का भग्नावशेष है। कई बातें ऐसी 
हैंजोी यह सोचने को प्रवृत्त करती हैं कि कभीरदास जिस जुलाद्ा वेश में 
पालित हुए थे वह इसी प्रकार के नाथमतावलंबी ग्रहस्थ योगियों का म्ुसलमानी 
रूप था! |? यह छिद्धओ' होने पर कि कबीरदास जी एक ऐसी वयनजीवी जाति के थे 
जो हिंदू धर्मं के अंतर्गत रहते हुए भी उससे भिन्न और उपेक्षित थी और जो बाद में 
सामूहिक रूप में मुसलमान संप्रदाय में कुछ विशेष सुविधा और उच्च पद की 
आशा में संमिलित हो गई, यह देखना है कि कबीर के विचार ओर व्यक्तित्व को 
यह जातिगत संस्कार किस रूप में प्रभावित कर सका था। यह स्पष्ट है कि यह 
जाति यद्यपि कबीर के जन्म ओर प्रोढ़ होने के उपरांत दो एक पीढ़ियों पे धुसलमान 
हो चुकी थी किंतु इसमें नाथसंप्रदाय और हिंदू घम के बहुत से प्रभाव बचे हुए थे | 
द्विवेदी जी ने उन प्रभावों का समाहार निम्नलिखित रूप में किया है-- ' 


(१) आज की वयनजीवी जातियों में से अधिकांश किसी समय ब्राह्मण 
श्रेष्ठता फो स्वीकार नहीं करती थीं। 


( २ ) जोगी नामक आश्रमअ्रष्ट परिवारियों की एक जाति सारे उत्तर श्रौर 
पूर्व भारत में फैली थी। वे नाथपंथी थे, कपड़ा बुनकर और खूत कातकर या 
'गोरखनीथ और भरथरी के नाम पर भीख मांग कर जीविका चलाते ये। 


१, डा» हजारीप्साद द्विवेदी : कबीर, एू० 8 । 
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(३ ) इनमें निराकार भाव की उपासना प्रचलित थी, जातिभेद और 
ब्राह्मणश्रेष्ठता के प्रति इनकी कोई सहानुभूति नहीं थी ओर न अवतार में ही इनकी 
कोई आस्था थी | 

(४ ) आसपास के बृद्दचर हिंदू सम्राज फी दृष्डे में ये नीच ओर 
शारपश्य थे । 

(५ ) मुसलमानों के आने के बाद ये धीरे धीरे मुसलमान होते रहे | 

( ६ ) पंजाब, संयुक्त प्रदेश, त्रिह्दार ओर बंगाल में इनकी कई बस्तियों ने 
सामूहिक रूप से मुसलसानी धर्म ग्रहण किया । 

( ७ ) कबीरदास इन्हीं नवधर्मातरित लोगों में पालित हुए थे! | 


उपर्युक्त निष्कर्षों में इमारे लिये उपयोगी तीसरा निष्कर्ष है जितका संबंध 

कबीर की उपासना औ्रोर धार्मिक मान्यता से है। कबीरदास की निर्गुणु उपासना; 
जातिवाद, अवतारबाद ओर वाह्याचार का खंडन उन्हें 

योग भार्ग में कबीर यहीं से प्राप्त हुआ था; यह अनुमान करना बिल्कुल 
की आस्था तकसंगत है। यह जाति गोरखनाथ की अनुयायी थी। 
अ्रतः योग की क्रियाओं में भी इसमें कुछु साधक निष्णात 

रहे होंगे श्रोर उन्हीं के माध्यम से कबीर ने योग का व्यावहारिक ज्ञान ओर साधना 
की प्रक्रिया भी सीखी होगी। ब्रिग्स ने भी योगियों ओर नाथमतावलंबियों के 
मिश्रण का उल्लेख किया है जहाँ पर योग की परंपरा प्रचलित थी* | कबीरदास 
का संबंध इन जोगियों से नहीं वरन्‌ इनमें नाथ परंपरा के अनुयायी वर्ग से ही 
रहा होगा क्योंकि जोगियों में अनेक प्रकार के वाह्याचार जैसे कान फाड्ना; 
'त्रिपुंड लगाना श्रादि भी प्रचलित हो गए थे | कबीर ने इसका उल्लेख नहीं किया 
है। श्रतः या तो थे चिह्न फालांतर के हों अथवा इसके धारण करनेवालों से उनका 
संपक्क न रहा हो । कबीर ने योग का जो ज्ञान प्राप्त किया था, उससें उन्होंने 


१. 'डा० इजारीभ्रसाद द्विवेदी : कबीर, एू० १४ । 

२. ए नंबर आप कास्ट्स ट्रेस देवर ओरिजिन हु योगीज । दु लाथाज़ इन द्वाथर 
हदिल्स, छ्वेयर द वशिप आप्‌ शिव इज प्रिवलेंट, करेस्पांड वेरी क्लोजली दु द्‌ 
योगीज श्राव्‌ द 'छेन्स । इन द पंजाब, सेकुलर योगीज आर काहड रावल 
द थोगीज आवू सेंट्रल श्राविसेज रैंक ऐज दिंदूज आवू मीनियल् ग्रुप फ्राम हूस 
नो शुद्ध हिंदू उड टेक फूंड आर वाटर | 
ब्रिग्स ४ गोरखनाथ एँड कनफटा योभीज ॥ 
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निस्तंदेह काफी गतिग्राप्तकर ली थी ओर साधना के उच्च शिखर पर पहुँचे 
हुए प्रतीत होते हैं। उन्होंने योग संबंधी अपनी अनुभूतियोँ ओर साधनाश्रों 
का वर्शान ज्ञिस असंदिग्ध रूप में किया है उससे दूसरा निष्कर्ष संभव नहीं है। 
कबीर की रचनाओं में प्रारंभ में योग की विभिन्न पद्धतियों, साधनाओ्रों ओर उप- 
लब्धियों का वर्शन जिस हर्ष ओर उल्लास के साथ किया गया है, बह बाद में 
लुप्त सा होता गया है। ऐसा प्रतीत होता है, योग की इन उपलब्धियों पर कबीर 
की आस्था उठ सी गई | कम से कम केवल शारीरिक क्रियाओं के द्वारा सहज आनंद 
ओर निर्विकल्प चैतन्य तथा योग संप्रदाय का बहुप्रचारित अमरत्व कभीर को संभव 
और साध्य नहीं प्रतीत हुआ होगा। कब्चीर श्रात्मविश्वास के साथ, दुनिया को 
संबोधित “करते हुए अपने योग द्वारा उपलब्ध उस चरम आनंद का 
उल्लेख करते हैं-- 
बोलो भाई राम कीइदुहाई । 

हरि रसि सिव समकादिक भाते, पीवत अजहूँ न अघाई । ठेक । 

इला प्यंगुल्ञा माठी कीन्हीं, ब्रह्म अगिनि परजारी। 

ससि हर सूर द्वार दस मूँदे, लागी जोग ज्ुग वारी॥ 

मन मतिवाला पीबे राम रस, दूजा कछु न सुहाई ! 

उल्टी गंग नीर बहि आया, अमृत धार चुबाई॥ 

पंज जने सो संग करि लीन्हे चलन खुमारी ल्ागी। 

प्रेम पियाला पीवन लागे, सोवत नागिन जागी ॥ 

सहज सुंन में जिमि रस चाख्या, सतगुरु थें सुधि पाईं। 

दास कबीर इह्ि रस माता, कबहूँ उछकि न जाई ॥ 
इस प्रकार सहज शून्य में अवस्थित होकर कबीर जिम महारस का पान करते हुए 
अपूर्व उल्लास का अनुभव कर रहे हैं उसे उन्होंने यहाँ बनाया है और लोगों को 
भी शपथ देकर इसका सादिय देने का अ्रनुरोध किया । इसीलिये अवधू” को सलाह 
देते हैं कि गगन श्रर्थात्‌ शून्य मंडल में अपना निवास बनाओ्रों ओर निःशंक 
होकर उस अ्नाहद का अबण करते हुए बंकनाल से नि्ेरित होनेवाले रस का 
पान करो--- 

आअबधू गगन मंडल घर कीजे । 
अमृत भरे सदा सुख उपजै, बंक नालि रस पीजे। 


१, श्यामसुंद्रदास ; कबीर अंथावछी, छू० १११ 
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मूल बॉँधि सर गगन संमाना। झुषमन यों तन लागी। 
काम क्रोध दोड भया पत्नीता, वहाँ ज्ञोगणी ज्ञागी। 
मनवा जाइ द्रीबे बेठा, झभगन भअया रसि लागा। 
है कबीर जिय संसा नाहीं, सबद अनाहद बागा! ॥ 
कबीर बारबार कहते हैं कि उन्होंने स्वयं उस रस का पाम किया है। ऐसा नहीं है 
कि वे केबल सुनकर इसका कथन करते हैं*-..- 
अमृत बरसे हीरा निपजै, घंटा पड़े टकसाल। 
कबीर जुलाहा भया पारषी, अनमे उतरा पार ॥ 
योग की इस अवस्था पर प:च अगर इस झानंद का अनुभव करके भी कबीरदास 
इसे अंतिम लक्ष्य के रू' में नर स्वीकार दर सके | शरीर की यह्द क्रिया उन्हें 
यंत्रवत्‌ लगी । जब तक योग की क्रिया हुई, आनंद मिला | बंद हो गई तो फिर 
पूर्व॑वृत्‌ सांसारिक स्थिति ! यह आनंद मन में कुछ इस रीति से अंतरंग में भीना 
नहीं कि डसे आविल करे, श्राद्र करे । कबीरदास मे अनुभव फिया कि योग की 
क्रिया एक सीढ़ी है--एक पड़ाव भाजत्र है--जीव ओर ब्रह्म के मिलन की उस खरस 
ओर शाश्वत अवस्था फा जहाँ पर चित्त स्वंथा निश्चल होकर ब्रह्म के साथ 
अह्त हो जाता है-- 
सुरति समांणी निरति में, अजपा माह जाप । 
लेख समांणा अलेख मैं, यूँ आपा माहें आप ॥ 
कबीर अंथावत्ञी, ए० १४ । 


इस शवस्था का जब कबीर फो अनुभव हो गया तो उन्हें योग की ये क्रियाएँ 
श्रवास्तविक सी प्रतीत हुईं श्लौर अवधूतों को पुकार और चुनोती दे देकर उन्होंने 
भाव फा योग साधने का उपदेश किया। यह प्रेम और भक्तिमूला भावयोग कहा 
जा सकता है। वास्तव में जीवम फी सबसे बड़ी, स्वाभाविक ओर स्थायी उपलब्धि 
यह भाव की एकात्मकता है जिममें व्यषध्टि ओर समध्ि का भेद मिंठ जाता है और 
साधक केवल योग की अ्रवस्था में ही नहीं वरन्‌ प्रति क्षण और प्रति स्थल उस 
परम प्रिय का दर्शन करता है--- 
संतो, सहज समाधि भत्ती । 
साई ते मिज्नन भयो जा दिल तें, सुरत न अंत चत्नी। 


न लिनननमविकननन लीन 7" कल निनननिननननननन- नमन +2।.2 अननजननमनननीनानन + अननीनाननलननननननान+++ 


१, श्यामसुंदरदास ; कबीर ग्रंधावल्ली, एू० ११० । 
२, श्यामसुंद्रदास ; कबीर अंथावली, पू० १६ । 





छ्पू निगुणमत ४ विविध संप्रदाय 


आँख न मूँदूँ; कान न रूँधूं। काया कष्ट न घाडूँ। 
खुले नेन में हँस हँस देखूँ। सुंदर रूप निहाहूँ। 
कहूँ सो नाम छुनूं सो सुमिरन, जो कछु करूँ सो पूजा । 
गिरह उद्यान एक सम देखें! भाव मिटाऊ दूजा। 
जहाँ जहूँ जाऊँ सोई परिकरम७ जो कछु करूँ सो सेवा । 
जब सोंड तब करूँ इदंडबत, पूजूं और न देवा। 
शब्द निरंतर मुआ राता, मलिन बचन का त्यागी । 
ऊठत बेठत कबहूँ न बिसरे, ऐसी तारी लागी। 
कहें कबीर यह उ्मुनि रहनी, सोई परगट करि गाई। 
सुख दुख के इक परे परम सुख, तेहि में रहा समाई।* 


इस अवस्था में पहुँचकर कबीर को योग की शारीरिक क्रियाएँ भी व्यर्थ प्रतीत हुईं । 
उन्हें सहज समाधि की श्रवस्था ही साधना क्री अंतिम परिशुति प्रतीत हुई 
जिसमें कभी सुरति का अंत नहीं होता ओर जिसमें प्रतिक्षण, उठते बेठते उसका 
विश्मरण नहीं होता । इस प्रकार कशीर का योग सामान्य योग नहीं था, ऐसा 
योग था जिसमें सभी बाह्य उपचारों का परिहार करके केबल अंतमन की साधना 
फो ही साध्य माना गया था। योग खाथना की चरम श्रनुभूति के बाद उसे अपूर्ण 
ओर एकांगी समझ कर एकदम दूसरे मार्ग फो अपनाना बढ़ा साहस का कार्य है। 
यह पहले ही कहा जा चुका है कि कद्दीरदास के व्यक्तित्व का सबसे उल्लेखनीय 
तत्व उनकी निर्मोकता है। अतः जीवम के अंतिम समय में भी यदि उन्होंने अनुभव 
किया कि योग साधना केवल श्रांशिक रूप से ही आत्मज्ञान था ब्रह्म सान्नात्कार में 
सहायक होती है तो उसे छोड़ने में कोई हिचक नहीं हो सकती | ऐसा प्रतीत 
होता है; कबीरदास पर भक्तिमावना का प्रमाव छत्तरोत्तर बढ़ता गया | रामानंद 
का शिष्यत्व, जनशभ्रुति के अनुसार, इन्होंने जीवन के आरंभ में ही अहण किया 
था, किंतु इनके ऊपर इस मार्ग का प्रभाव निरंतर प्रबल होता गया । केबल कबीर 
पर ही नहीं, वरन्‌, पूरे समाज पर भक्ति-भावना अपने विभिन्न रूप में व्याप्त होती 
गई । निर्गुण, सगुण तथा प्रेममूला भक्ति तथा सबके मूल में भक्त ओर साधक की 
आत्मसमपेण की विहलता सर्वप्रथम थी। श्रतः फबीर का कुकाव जिस रुप में: 
भक्तिबाद-की आर बढ़ा उसमें अ्रनिवाय था कि वाह्य क्रियाबहुल योगमार्ग इन्हें 
हैेय प्रतीत हो । कबीर के स्वभाव में विद्रोह की भावना जन्मजात थी। सभी 


बन नननननननीननन भनननन फिनीननी न लनरनन भनिनननननननननननननभभन लत 


4. डा० हज़ारीप्रसाद द्विवेदी ; कबीर, छू० २४६ । 


बिर्गुण साहित्य : सांस्कृतिक पृष्ठभूमि ७६ 


प्रकार के अंधविश्वास, संस्कार ओर रूढ़ियों का इन्होंने हढ़ता से विरोध किया | 
योगियों, श्रवधूतों ओर शाक्तों फो इन्होंने इस आचारबहुलता के लिये, जो 
मन और विचार का स्पश नहीं कर पाती हैं; बराबर फटकारा। योग संप्रदाय के 
संस्कार रहते हुए भी फर्ीरदास को आरंभ से ही उसमें निहित श्राचारनिष्ठा 
खटकती थी, यह स्पष्ट है । एक ओर भक्ति का कुकाव और दूसरी ओ्रोर योग से कुछ 
खिंचाव; दोनों अपनी अपनी दिशा में बढ़ते गए जिसका परिणाम अंत में भावयोग 
की वह अवस्था हुई जिसका ऊपर वर्शान हुआ है। कबीरदास तन के योग 
की अपेक्षा मन के योग को सफलता प्राप्ति के लिये अधिक उपयुक्त समझते थे ।* 


योग श्रोर योगियों के जितने भी उपकरण हैं उन्हें कन्नीरदास निरर्थक 
मानने लगे थे । बाहर के साधन मन की स्थिति फो सुधारने के साधन मात्र हैं | 
अतः वे फहते हैं कि शंगी, मुद्रा, अधारी श्रादि शरीर के ऊपर घारणु करने के 
बजाय मन में ही उनकी सच्ची साधना करो और जो योगी ऐसा करता है, कबीर 
की दृष्टि में वही सच्चा योगी दै-- 


सो योगी जाके मन में मुद्रा, राति दिवस न करई निद्रा । 
मन में आसण मन में रहना, मन का जप तप मन सूं कहणां । 
भन में खपरा, भन में सिंगी अनहद बेन बजावे रंगी। 
पंच परजारि स्रसम करि भका; कहें कबीर सो त्हसे लंका।" 


कबीर की योग में यद्यपि गहरी आस्था थी किंतु केवल योग को ही--जिसमें केवल 
शारीरिक क्रियाओं की प्रधानता थी--वे राम के साथ एकात्म स्थापित फरने के 
लिये पर्यात नहीं समझते थे । इसलिये योग फी इस क्रिया के साथ भक्तिभाव की 
प्रपन्नता श्रात्मतमपंण की श्राकुलता और भावाद्रंता फा संयोग आवश्यक समझते 
थे। श्रतः भक्ति और योग की तुल्लना में उन्होंने भक्ति फो ही महत्व दिया है--- 


कहे कूबीर जोगी अरु जंगम, ए सब मूठी आसा। 
गुरु प्रसाद रहो चात्रिग ज्यूं; निहने भ्रगति निवासा॥ 
१. तन को जोगी सब करे, सन को बिरला कोड । 
सब विधि सहजें पाइये, क्षे मन जोगी होई ॥ 
कबीर अथावत्ी, प्ृ० ४६ ) 
३. ढा० श्यामसुंद्रदास ; कबीर ग्ंथावली, पद २०६, छू० (४८ | 


न निर्शुशमत : विविध संप्रदाय 


कबीरदास फी भक्ति भी कुछ ऐसी थी कि उसे प्रचलित किसी पारिभाषिक 
शब्दावली से पूर्णरूप से व्यक्त नहीं किया जा सकता | क्रीरदास के समय में सिद्ध- 
नाथ ओर जैन संप्रदाय के भक्त और साधकों फी बानियाँ 

कबीश की. ओर उपासना की पद्धतियाँ थीं। नाथ संप्रदाय को छोड़कर 
भ्क्तिभावना अन्य दोनों पंथ मुख्यतः अनीश्वरवादी कहे जा सकते हैं। 

कम से कम उनमें ईश्वर का स्पष्ट उल्लेख नहीं मिलता 

किंतु सूदरम और परोक्ष रूप से देवत्व का आरोप किया जाने लगा था और साधना 
के द्वारा क्रिस महासुख की कल्पना फी गई थी यह बहुत कुछ उसी प्रकार का 
ग्रनिरवंचनीय और अलौकिक था जेंसा निर्गुण ईश्वर का वर्णन किया जाता है| 
नाथसंप्रदाय चाहे शेव हो अ्रथवा बौद्ध किंतु शेव होते हुए. भी उसमें किसी शरीरी 
श्रौर गुण-विशेष शक्ति की कल्पना नहीं की गई थी। इनका मार्ग साधना और 
शारीरिक क्रिया फा था ओर समाधि फी अ्रवस्था में योगी दिव्य सुख की प्राप्ति 
करता था और यही उसफी चरम प्राप्ति थी। कबीर आरंभ में इन संप्रदायों से 
बहुत अधिक प्रभावित थे किंतु अनुभव और ज्ञान की परिपक्कता के साथ उन्हें! यह 
मार्ग अपूर्ण प्रतीत हुआ । रामानंद फी दीक्षा वे ले ही चुके थे | प्रपन्नमावविशिष्ट 

भक्ति की ओर वे श्राकृष्ट हुए । 

कबीरदास फी भक्ति इस प्रकार से एफ विचित्र भक्ति थी। निर्गुण ब्रह्म की 

प्रतीति प्राय; ज्ञान के द्वारा ही की जाती रही है। तक ही उसका आधार है और 
बुद्धि वह तीखा श्रस्त्र है जिसके द्वारा सृष्टि के सत्य का उद्घाटन वाह्म सत्य कीः 
परतों फो हटाकर युद्धम तत्व के दर्शन द्वारा किया जाता है। निर्शुश ब्रह्म के उपासकों 
फो हम अद्वेतवादी और वेदांतवादी भी कह सफते हैं. क्‍योंकि इसी के अंतर्गत जीव 
और ब्रह्म की एकता का सिद्धांत प्रतिपादित किया गया है और जीव तथा ब्रह्म के. 
ऐक्य में ही इृहलौकिक जीवन की साथंकता मानी गई है। फबीरदास इसी निगुशण 
ब्रह्म के उपासक ये इतलिये उन्हें ज्ञानमार्गी संज्ञासे अभिन्‍दिित किया जाता है | 
उन्होंने सगुशवाद; अ्रवतारबाद और मूर्तिपूजा आदि को सर्वथा त्याज्य बताया 
श्र केवल निगु श ब्रह्म की सचा को ही स्वीकार किया। निगुण और सगुण बहा 
के इस भेद को तथा अपने मन के श्रोचित्य को प्रतिपादित करने के लिये कभीर को 
तक ओर ज़ुद्धि का सहारा लेना पड़ा । उन्होंने शान को इस सत्य की प्राप्ति के 
लिये उपयोगी माना । कबीर ने ज्ञान और धर्म फो एक दूसरे से श्रन्योन्याश्रित 
माना है। फबीरदास ऐसा सोचते हैं. कि ज्ञान के द्वारा ही अ्रम, अंधविश्वास और 
निरर्थक कर्मकांड की मोटी तहों को छेद कर धर्म के सच्चे रूप को पहचानने फी 





निर्शुण साहिस्य ४ सांस्कृतिक पृष्ठभूनि ज्छ 


अंतर्शष्टि आती है। वास्तविक माया तो यही सब अज्ञानमूलक अंधविश्वास ही 
है। मोह, तृष्णा, स्वार्थ, सभी प्रकार के मन के कल्मष को दूर करने के लिये इसी 
ज्ञान फी आवश्यकता है | ज्ञानरूपी यूय के प्रकाश में ही मन का पंफज प्रफुल्लित 
होता है--- 
संतो भाई, आई ज्ञान की आँधी रे । 

अ्रम की टाटी सबे जडाँणी, माया रहे न बाँधी । 

हिल चत की हे थूनी गिरानी; मोह बल्लींडा टूटा । 

त्रिस्नां छानि परी घर ऊपर, कुबुधि का भांडा फूटा । 

जोग जुग॒ुति करि संतो बाँधी, निरचू चुवे न पाँणी । 

कूड़' कपट काया का निकस्या, हरि की गति सब जांणी । 

आँधी पीछे जो जत्न बूठा, प्रेम हरी जन भीना । 

कहें कबीर भान के प्रगठे, उद्ति भया तम पीना ॥।* 


इस प्रसंग में यह भी द्रष्टव्य है कि ज्ञान की यह शआँबी भक्तिरूपी जलवर्षा के पहले 
की भूमिका है। प्रायः ऐसा देखने में आता है कि श्ाँधी के बाद पानी आता है। 
कबीर मानते हैँ कि इसी प्रकार शानोंदय के पश्चात्‌ ही इंश्वर के प्रति सच्चे, अददेतुक 
प्रेम का प्रादुर्भाव होता है। फबीरदास के निर्गुण उपासक होने के माते ओर ज्ञान 
का अवलंबन लेने के कारण फबीर को ज्ञानमार्मी कहनेवाले' व्यक्तियों के मन का 
अम इन पंक्तियों से मिट जाना चाहिए। ज्ञान को सहायता से मत्त को निर्मल 
करके भगवत प्रेम की प्राति ही कबीर का लक्ष्य था | 
फबीर ने ज्ञान का सहारा श्रनेक प्रकार के वाह्माचारों जैसे मूर्तिपूजा ती.र्थ- 
यात्रा, तिलक, माला; कंठी आदि के खंडन में लिया है। तक द्वारा इन रस्मों के 
खोखलेपन को वे दिखाते ईं। उसी प्रकार उन्होंने इसी 
शात्त का नया अर्थ तक के सहारे सगुश उपासना में जो अंतर्विरोध है उसे भी 
व्यक्त किया है। उनका रास्ता श्रद्धा और स्वीकृति का नहीं 
है बरन्‌ स्वानुभूति ओर स्वतंत्र चेतना का है। ज्ञान फो वे स्वानुभूति के समकत्त 
समभते थे । उनके लिये पुस्तकों में लिखे विचारों की जानकारी ज्ञान नहीं था | 
उसे तो अत्यंत देय दृष्टि से देखते थे। पुस्तकों को सभी साधकों ने स्व॑था निरर्थक 
माना है। कबीर ने भी पुस्तकीय ज्ञान और उसको अर्लित करनेवाले पंडितों की 
जड़ता का अत्यंत निर्ममता से उपहास किया है। पुस्तकीय ज्ञान फो वे भ्रम में 


बै, कबीर अंधावली, छ० ३३ ॥ 


७६ निर्मुशमत : विविध संप्रदाय 


डालनेवाला ज्ञान मानते थे। इन्हीं पुस्तकों के सहारे पंडितों ने अ्रबोध जनता को 
ग्रनेक प्रकार के अंधविश्वास ओर शआाचारों में फँसाकर अनंत फाल तक शोषण 
किया था। अ्रतः कबीर ने अनेक स्थानों पर इन पंडितों की निंदा की है ओर 
साथ ही ज्ञान संबंधी अपनी मान्यता फो स्पष्ट किया है। वेद, स्मृतियाँ, शास्त्र 
सबको वे मनुष्यों को बाँघने ओर श्रम में डालने की रस्सी मानते है। सारा संसार 
इन तथाकथित वेद; स्मृति आदि ग्रंथों के जाल में बँधा पड़ा है ओर हजार चेष्टा 
करने पर भी नहीं छुंट पाता । फबीरदास को तो केवल राम का सहारा लेने पर 
इससे मुक्ति मिली” । इसलिये फबीरदास बहुत स्पष्ट ओर जोरदार शब्दों में बारबार 
नसीहत देते हैं कि पढ़ने के फेर में मत पढ़ी । यह रास्ता बुद्धि को जड़ बनाता है * 
आर हृदय प्रेम तत्व की ओर से अंधा बना रहता है-- 


मैं जान्यूं पढ़िबों भलौ, पढ़िवा थे भत्नो जोग । 
राम नाम सूँ प्रीति करि, भत्ष भत्ञ नींदी लोग । 
कबीर पढ़िबा दूर करि, पुस्तक देइ बहाइ । 
बावन आपर सोधि करि, ररे ममे चित लाइ । 
कबीर पढ़िबा दूरि करि, आथि पढ्या संसार । 
| पीड़ न उपज्ञी श्रीति सूँ, तो क्यूँ करि करे पुकार ॥ 
कबीर ने ज्ञान का आश्रय इसीलिये लिया कि बे तक शोर बुद्धि के सहारे आचार- 
हुल धर्म की कुरीतियों का भंडाफोड़ कर सकें | पुस्तकें बहुधा या तो दर्शन की 
सूचम विवेचना से संबंधित थीं ग्रथवा कर्मकांड' आदि का निर्देश देनेवाली थीं। 
फबीरदास ने इस प्रकार के दाशमिक विवेचन अथवा धर्म के मूल तत्व फो छोड़कर 
9, (क) वेद की पुत्री सिससि भाई। खांकल जेवरी हो है आईं। 
खझापएन नगर आप से बॉध्या | भोह के फाथि कालसरु साध्या ॥ 
कठी नम करे तूदि नहिं' जाई। सो सापिनि होइ जग को खाई ॥ 
हम देखत जिन्द्र सब जग लूउया । कहु कबीर में राम ऋद्धि छूटा ॥ 
कबीर अंथाचली, पू० ३९४ । 
( ख ) पढ़िया कौन कुमति तुम छागे | 
तू' राम न जपहि अभागी ॥ देक ॥ 
बेद पुरान पढ़त अस पांडे, शुन खर चंदन जस भारा । 
राम नाम तत समझत्त नाहीं, अंति पढ़े झुखि छारा ॥ 
बही, 9० १०० । 


निर्गुण साहित्य : सांस्कृतिक पृष्ठभूमि छ्क 


करममकांड में फँसने फो ही अज्ञान श्रोर माया कहा है। उन्होंने तो इस प्रकार के 
कार्यो में लिप्त ज्ञानियों की अपेक्षा णहस्थों फो उच्च बनाया है--- 

राम राइ, भई विगूचनि भारी, भत्ते इन ग्यानियन थें संसारी । 

इक तप तीरथ आऔगाहें, इक मानि महातम चाहें । 

इक में मेरी में बीमे; इक अहमेव में रीमे । 

इक कथि कथि भरम लगाव, संमिता सी वस्तु न पाये । 

है कबीर का कीजे, हरि सूके सो अंजन दीजे' 

कबीरदास के ज्ञान की उपलब्धि स्पष्ट रूप से हरिभक्ति द्वी रहदी है जो मनुष्य के हुदय 
फो अपने आप ही सभी प्रकार के पाप, दोष और वासना का पंक धोकर निर्मल 
बना देती है-- 

कहें कबीर कृपा भई; शुरू गयान कहा समभकाइ । 

हिरदय श्री हरि भेंटिये, जो मन अनतो नहिं जाय ॥* 
कबीर का यह ज्ञान एक प्रकार का शस्त्र था जिसकी सहायता से ये धर्म और मत- 
मतांतर के खंडन, प्रतिपादन में अ्रपनी रक्षा ओर विरोधियों फो पराजित करते थे । 
इस ज्ञानमार्ग पर चलनेवाले ऐसे बहुत थोड़े व्यक्ति ही हो सकते हैं जिसमें उत्कट 
साहस और निर्भीकता है, जिनके पास चरित्र और सदाचार का फबच है और 
जिनमें अपने मत के प्रति अडिग विश्वास और निश्चल घैय॑ है । 

इसी प्रकार कबीर का ज्ञान ईश्वर संबंधी अ्रमों के निराकरण हेतु ओर फबीर 

द्वारा अनुभूत सत्य ब्रह्म के निरूपण में प्रयुक्त हुआ हे । कबीर ने ब्रह्म, ईश्वर, जीव 
अथवा सूष्टिसंबंधी जो भी मान्यताएँ स्थिर की हैं, उन्हें उन्होंने पारिभाषिक शब्दा- 
बली और दाशंनिक ऊहयपोह में नहीं उलकाया है। सामान्य बुद्धिजनन्य ( कामन 
सेंस ) तक के आधार पर स्पष्ठता के साथ उन्होंने श्रपनी बात कह दी है। कबीर 
का राम निर्गुण है अथवा सगुण उसे स्पष्ट करते हुए कबीर ने उसकी विशेषता या 


नल अनननननन + सलमिजननननन>नभ3, 





१. कबीर अंथादली, छए० $८छ२। 

३२. वही, पृ० १६० 

३. एक समसेर इकसार बजती रहे, खेल कोई सूरमा स॑त मेले । 
काम दास जीति करि क्रोध पैमाल करि, परम सुख धाम तह सुरति मेले | 
सील से नेह करि, ज्ञान को खंग ले, श्राय चौयान में खेल खेले । 
कहें कबीर सोह संत्त जन सूरमा, सीस को सौंपि करि करम ठेले ॥ 
शब्दावली, ए० १०६ ॥ 


5] निर्मुशमत ; विविध हंप्रदाय 
निर्विशेषता का वर्शन नहीं किया है। उनका राम श्रवतारी राम नहीं है। न तो 
उसने दशरथ के घर जन्म ग्रहण किया था ओर न लंका के राजा रावण को ही 
उसने सताया | न तो वह देवकफी की ही कोख से जन्मा ओर न यशोदा ने 
गोद में लेकर उसे खिलाया। वह साइब्र ग्वालबालों के संग विचरण फरने- 
वाला भी नहीं है ओर न उसने कमी गोबर्धन ही उठाया था। उसने वामन 
रूप धारण करके राजा बल्नि को कभी छुल्ला मी नहीं था। इस प्रकार मूर्ति आदि 
में भी वह नहीं है। अतः तुम उस साहब का साथ पकड़ो जितके पास रहकर सुख 
दुख से अतीत हो जाब्ो | तीथ, मंदिर, मस्जिद, मूर्ति, वस्तु या व्यक्ति में ब्रह्म को 
देखना कितना बड़ा अज्ञान है, कबीर उसे अपने मार्मिक ओर व्यंग्यात्मक ढंग से 
बतलाते हैं । उनके तक इतने तीखे ओर प्रभावशाली हैं कि विरोधी फो निरुच्तर हो 
जाने के तिवा कोई दूसरा रास्ता नहीं है। कत्रीरदास का तो बहुत ही स्पष्ट और 
ग्राह्म मत है कि वह ब्रह्म तो प्रत्येक नर नारी के हृदय में व्याप्त है। प्रत्येक जीव- 
धारी उसी के नूर! से चेतन और प्राशशील है -- 
जोर खुदाई मसीति बसतु है, ओर मुलुक किस फेरा । 
तीरथ मूरति राम निवासा, दुहँ में किनहूँ न हेरा । 
पूरब दिसा हरी का बासा, पछिम अलह मुकामा । 
दिलही खोज दिलिे दिल भीतर, इहाँ राम रहिमानाँ | 
जेते औरत मरदाँ कहिये, सबमें रूप तिद्दारा । 
कबीर पंगुरा जलहू राम का; हरि गरु पी र हमारा 
कबीर का राम वास्तव में न केवल निर्गुण की सीमा में है ओर न सगुण की 
कबीर ने यद्यपि “निर्गुण राम? का प्रयोग फिया है क्‍योंकि इससे सगुण न होने का 
श्राभास मिलता है ( निर्गुण राम जपहु रे भाई ) किंतु 
निशुंण राम. केवल निर्गुण कहने मात्र से ही उस सत्ता का बोध नहीं हों 
शान शोर भक्ति सकता । वह कुछ ऐसा है जो शब्दातीत है। श्रतः कबीर 
उसे शब्दों में बाँधने की अपेक्षा संकेत श्रोंइ निर्देशमात्र से 
बताना चाहते हैं । उसका सर्वव्यापी रूप ऐसा है जो केवल अंतहंधि और प्रेम का 
१, ता साहब के लागो साथा | दुख सुख मेटि रह्यो अनाथा । 
ना दूसरथ घर औतरि आया, ना लंका का राव खताया। 
देवे कूँख न ओऔतरि आया, ना जसवै ले गोद खिलाया। 
ना वा श्वालिन के संग फिरिया, गोवर्धन ले न कर घरिया | 


नि० सा० एू० ६ ( ११००-६१ ) 





निर्मुण साहित्य ; सांस्कृतिक पएछ्ठसूमि घर 


अंजन लगानेवाले व्यक्ति को प्रतिक्षण और प्रत्येक जीवमें दिखाई दे सकता है। 
वहीं.उसे देखनेवाले ही जान सकते हैं। जाननेवालोंके लिये वह गूँगे का गुड़ या 
सरकरा ( शर्करा ) है-- 


संतों धोखा कासूँ कहिये । 

गुण में निरगुण निरणुण में गुण है, बाट छॉड़ि क्यू बहिये । 

अजऊरा अमरा कथे सब कोई, अलख न कथरण्णोँ जाई । 

नाति सरूप वरण नहिं जाके, घटि घटि रहो समाई । 

प्यंड त्रह्मंड कथे सब कोई, वाके आदि अरु अंत न होई । 

ध्यंड ब्रह्मंड छोँड़ि जो कथिये, कहे कबीर हरि सोई ।' 
कबीरदास इसलिये बारबार चेतावनी देते हैं कि भ्रम में न भूलो । उस परमात्म 
स्वरूप को पहचानों जो प्रत्येक जीव में व्यास है श्रोर जिसमें समस्त सृष्टि व्याप्त है। 
सृष्टि के जीव मिद्दी के बने बतंन की तरह वाह्य आकार में भिन्न हैं. किंतु उनका 
निर्माण एक ही मिट्टी तत्व से हुआ है। वाद्य भेद के भीतर यह अ्रंतरंग एकता 
सबमें मौजूद है। इसी प्रकार इस खष्टि की भी सत्ता है। सबके अंतरंग में ब्रह्म की 
व्याप्ति है ।* कबीरदास का ज्ञान बिलकुल दी एक ऐसा साधन था जिसके द्वारा 





बावन होथ नहीं बलि छुलिया, धरती वेद ल्लेन उधरिया । 
गंडक साकिआरम न कोला, मच्छु कच्छु छह जलहि न डोला । 
बद्री वैश्य ध्यान नहीं लावा, परसरॉम हू खन्नी न खूँतावा । 
द्वारामती सरीर न छाड़ा, जगन्नाथ ले प्यंड न गाडा। 
कबीर ग्रथावली, छ० २४२१॥। 

३3. कबीर अधावल्ली, ए० १४६ | 

२, लोगा भरम न भूलहु भाई। 
खालिकु खलक खलकु महं खाल्तिक पूरि रह्ौ सब ठाईं । 
माटी एक अनेक भाँति करि साजी साजन हारे । 
ना कछु पोच माटी के भाँड़े न कछु पोच कुम्दारे । 
सब महि सच्चा एके सोईं, तिनका किया सबि कुछ होई । 
हुकुम पछाने सु ऐकी जाने बंदा कह्िये सोईं | 
अल्लह अलख न जाईं क्षखिया, गुरु गुड़ दीना मीठा | 
कट्ठि कबीर मेरी शंका नासी, सर्च निरंजन डीठा । 
कबीर अंथावल्ी, पू० १०४ । 


झडे निगुंणमत : विविध संप्रदाय 


सच्चे साहब फो पहचानने में भक्त को सहायता मिलती थी। उनका कथन है कि 
आत्मज्ञानके रूप में मैंने भगवद्भक्ति पाई है। यह जिसे मिल गई उसके ज्ञान 
का नाश नहीं हो सकता | कब्रीरदास और संत कवियों ने भारतीय साधना और 
आध्यात्मिक जीवन में केबल आत्मचितन और अनुभूति के सहारे प्रायः दो 
परस्पर विरोधी कहें जानेवाले छोरों को किसी प्रकार के दाशंनिक मतबाद 
की रूढ़ स्थापना की प्रत्यक्ष साधना के आधार पर मिलाया । ज्ञान और मक्ति, 
बुद्धि ओर हृदय, तके और विश्वास, तत्व निरूपण और आस्था का समन्वय 
श्रोर संयोग स्थापित किया । शंकर ने अपने वेदांत दशन में ब्रह्म ओर जीव की 
एकता का जो छिद्धांत प्रतिपादित क्रिया, उसमें भारतीय दाशंनिकों को भक्तिवाद 
के लिये कोई गुंजाइश नहीं दिखाई दी। अतः शंकर के अ्रद्वेतवाद के आंशिक 
संशोधन के लिये परवर्ती दाशनिक रामानुज, रामानंद, मध्वाचाय, निंबा्क स्तरामी 
आदि ने बहुत ही गृढ़ चिंतन और विवेचन के बाद विभिन्न दाशंनिक 
पद्धतियों ओर मान्यताओं की स्थापना की; किंतु सबका निष्कर्ष शंकर के ज्ञान ओर 
तर्कबादी श्रद्देत को आगे बढ़ाकर भक्तिवाद के साथ संगति स्थापित करने का था। 
शुद्धाहेतवाद, विशिष्टाह्वेतवाद, द्वैववाद, द्वेताद्देताद आदि अनेक नामों से 
विभिन्न मार्गों का अनुसरण करते हुए शंकराचार्य के परवर्ती इन चिंतकों ओर 
साधकों ने ज्ञानवाद ओर भक्तिवाद की रंगति बेठाने का कार्य किया | किंतु इतना 
अधिक पिष्पेषण क्ोर मंथन हुआ कि उस समय के विचार सागर के चुब्घ धरातल 
पर सामान्य व्यक्ति के लिये अपना संतुलन बनाए रखना और उतधमें से कुछु पा सकना 
नितांत कठिन है। उस दाशनिक मतबाद और खंडन-मंडन से तो सामान्य जनता 
के पल्‍ले कुछ नहीं पढ़ा; केवल उसके साधना ओर उपासना पद्ष से उसमें भक्ति के 
सिद्धांत को ग्रहणु किया | किंतु व्यावहारिक ज्षित्र में भक्ति को अ्रपनाकर इन 
आचायो ने शंकराचाय के निगुंण ब्रह्म फी सचा फो यद्यपि इनकार नहीं किया, 
फिंतु उन्होंने ओर उनके साथ जनता ने उसे झुला अवश्य दिया। फबीरदास ने 
ऐसा नहीं किया । उनका मार्ग दाशनिक तत्वचिंतन का नहीं थरा। वह उनकी 
क्षुमता, परिधि और गति के बाहर था । व्यवह्रतः और सिद्धांततः वे इस प्रकार के 
तत्व निरूपण फो एकदम अआ्रामक ओर उलमानेवाला मानते थे। वे आध्यात्मिक 
सत्य का संघान मानव मूल्यों की कर्सोंटी पर करनेवाले थे। उनके लिये आस 
वाक्य कुछ नहीं था। इसी से नाना प्रकार के अंतर्विरोधों, अंधविश्वासों ओर 
मिथ्या फल्पनाओं पर श्राधारित सगुश उपासना के तिद्धांत को उन्होंने त्याज्य 
समझा | चाहे जिस प्रकार के भी दाशंनिक चमत्कार से निगुण ब्रह्म की सेंगंति 


निर्भुण साहित्य ; सांस्क्ृतिक पृष्ठभूमि ष््छः 


सानव और अबतारी ईश्वर के साथ इनके पूर्ववर्ती और परवर्ती आचार्यों ने 
स्थापित की हो, किंतु कबीर के गले के नीचे उतरनेवाली वह वस्तु नहीं थी। 
कबीर तो केवल आंखिन देखी? सत्य को ही आधार बनाकर आध्यात्मिक सत्यों 
का निरूपण करते थे। अतः उन्होंने निर्मुश राम को स्वीकार किया, किंतु 
यह निर्गुण राम केवल तक ओर बुद्धि से प्राप्त नहीं हो सकता था। उसकी 
ग्रास्ति के लिये सवंथा निरीह, विपन्न ओर अपन्न भाव से जाना होगा | इसलिये 
कबीरदास कभी भी कहते नहीं थकते थे कि उस राम की प्राप्ति न जप से; न तप से, 
न जोग से, न वेद पुराण स्मृति से, किसी से भी नहीं संभव है। उसकी प्रासिः 
संभव है केवल मक्तिभाव से । 


गोव्यंदे तू निरंजन तू निरंजन तू निरंजन राया। 
तेरे रूप नाहदी, रेख नाहीं, मुद्रा नाहीं माया। 
सबद नाहीं, सिखर नाहीं, धरती नाहिं गगनां। 
रवि ससि दोउड एके नाहीं, बहत नाहीं पवना। 
नाद हीं व्यंद' नाहीं, काल नहीं काया। 
जब तें जल व्यंदन होते, तब तूही राम राया। 
जप नाहीं, तप नाहीं, जोग ध्यान नहिं तूजा, 
सिव नाहीं सकती नाहीं, देव नाहीं दूजा। 
रुग, न जुग न स्यांस अथरवन, वेद नहों व्याकरनां । 
तेरी गति तूँही जाने, कबीरा तो सरनां?। 


कबीर के ज्ञानवादी दृष्टिकोण की महा इस क्षेत्र में उल्लेखनीय है। उन्होंने उस 
समय धर्म के नाम पर प्रचलित अनेक प्रकार के वाह्याचारों श्रौर खोखली मान्यताओं" 
ओर विश्वासों की फमजोरी ओर निरथंकता को बड़ी मार्मिक उक्तियों और चुमने- 
वाले व्यंग्यों से दिखलाया। मूर्तिपूजा, तीर्थाटन, तिलक, माला, छापा; वख्र, 
परिधान आदि फ्री लेकर जितने भी प्रकार के धार्मिक आचारों का प्रचलन हुआ 
था, उसके पीछे किस प्रकार की बुद्धिजन्य जड़ता थी, इसको कब्रीर ने संभवत: 
सबसे अधिक प्रभावशाली ढंग से व्यक्त किया है। कबीर के पहले सिद्धों और नाथ 
संप्रदायवालों ने इन अंधविश्वासों पर प्रहार किया था, किंतु उनकी उक्तियों और 
बानियों का केवल सीमित प्रभाव पड़ा। कबीरदास ने जो कुछ कहा या फिया 
वह उनकी श्रपेत्ता नीवन के वह त्तर परिपाश्व में उपस्थित हुआ | सिद्धों की वाणी केवल 


जनननीकनिन्‍ी न आह लक ल्‍ जनता -3++++ 


३. कबीर ग्रैंथावल्ी ४० १६२ 





दर निर्गुण मत : विविध संप्रदाय 


कार्य साधना; फदणा और उपाय के मिलने के प्रसंग में उचचरित हुईं थी। गोरखनाथ के 
तीखे वाक्य योग के माध्यम से कहे गए, किंतु कबीर की वाणी में एक निराला तेज; 
अप्रखरता ओर ममभेदन की क्षमता थी; क्योंकि उन्होंने अपने से पूर्ववर्ती समी साधकों 
ओर विचारकों की सत्य शोधन की शैल्ली को अपना लिया। उनका प्राप्तव्य 
जीवन की एक नाली से प्रवाहित होनेवाला सत्य नहीं था, वरन्‌ समूचे जीवन ओर 
व्यक्तित्व को श्रपने क्रोड़ में समेठ कर, आदर करता हुआ ऐसा प्रवहसान सत्य था, 
जिसके प्रवाह में समानता ओर गहनता दोनों थीं। कबीर ने नाथ संप्रदाय के 
योगियों की परंपरा और पद्धति में दक्षता प्रात्त कर ओंधें कुएँ से प्रखवित होने- 
वाले श्रमत निर्भर का पान किया था, रामानंद के चरणों में बेठकर हृदय फा 
सिंचन उनकी भक्ति श्राविल वाणी से किया था और जनता के जीवन से अंतरंगता 
स्थापित कर धरम के नाम पर व्याप्त शोषण ओर अंधविश्वास का श्रनुभव किया 
था| इसीलिये कबीर में उत्कट आत्मविश्वास ओर सत्य की एकनिष्ठ साधना 
झविचल रूप से व्यक्त हुई है। उनकी वाणी में श्राक्रोश है, किंतु कढ्वता नहीं । 
इसलिए, विद्रोही व्यंग्य फी तीखी चुमन से छुटपटा भले ही जाय किंतु कबीर पर 
ग्क्रमण करने का समुचित आधार नहों हँढ़ पाता है। कबीर ने सभी वाह्माचारों 
ओर अंधविश्वासों फा मूल पुस्तकीय पांडित्य फो माना है। पंडित; पुरोहित; 
मौलवी श्रोर महंत सभी आस वाक्यों की दुह्वाई देकर जनता की बुद्धि को कुंठित 
कर घमम की श्राड़ में स्वाथलाघन ओर शोषण करते हैं। कबीर ने देखा कि लोक 
मानस का दर्षण अनेक प्रकार की कुरीतियों और विश्वासों फी मैल से इतना 
धूमिल हो गया है कि वह सत्य को अपने हृदय में प्रतिबिंबित नहीं कर सकता। 
सत्य को ग्रहण करने के लिये उख लोकमानस पर पड़ी हुई धूलिरूपी विश्वार्सो 
की तहों फी साफ करना पड़ेगा। अतः कबत्नीर ने वेद; शास्त्र, पुराण, स्मृति 
ओर कुरान के नाम पर आरोपित आचारों के इस मूल उत्स की द्वी उपादेयता 
घर प्रहार किया। वे कभी फाजी फो संबोधित करते हैं ओर कभी पाँड़े ओर 
धंडित फो--- 
काजी तें कौन कितेब बखानी । 
पढ़त गुनत ऐसे सब मारे, किनहूँ खबरिं न जानी । 
सकति सनेह करि सुनति करिए, में न बदोगा भाई । 
जी वे खुदाई मोहे तुरुक करेगा, आपन ही कटि जाईं। 
सुन्नति करें तुरुक जो होइगा, औरत का क्‍या कहिए। 
अध सरीरी नारि न छोड़े, ताते हिंदू रहिए । 


निर्गुण साहित्य सांस्कृतिक पृष्ठभूमि घ्द 
छाँड़ि कतेब राम भजि बौरे जुलुम करत है भारी । 
कबीर पकरी टेक राम की, तुरक रहे पचि हारी ।' 


इसी प्रकार पंडित को भी संबोधित करते हैं ओर उसके पुस्तक ज्ञान की भत्सना 


करते हैं-- 

पड़िया कौन कुमति तुम ल्ागे । 

बूड़ूहु परिवार सकल स्‍्यों राम न जपहु अभागे | 

बेद कतेब पढ़े का किया, गुन रवर चंदन जस मारा । 

राम नाम की गति नहीं जानी, कैसे उतरिस पारा ।* 
कबीर पुनः विशेष विस्तार के साथ भिन्न भिन्न प्रकार के पाखंडों का उल्लेख करते 
हैं ओर फहते हैं. कि बिना राम फी भक्ति के जीवन में कुछ भी साथंक नहीं है। 
सभी लोग राम फी भक्ति के मार्ग से खट्क कर अंत में नैराश्य ओर श्रसफलता 
के साथ जीवन का अंत करते हैं । सुक्ति ओर राम के मिलन के लिये अपने ही 
हृदय में देखता है। उसी में उसे सब कुछ मिल जायगा-- 


राम बिना संसार धुंध कुहेरा, सिरि प्रकल्या जम का पेरा । 
देव पूजि पूजि हिंदू मुए, तुरक सुए हज जाई | 

जटा बाँधि बाँघि योगी मृए, इन मैं किनहूँ न पाई । 

कबि कबीनें कविता मृए, कापड़ी के दारों जाई । 

केस लचि ल्चि मुए बरतिया, इनमें किनहूँ न पाई । 

धन संचते राजा सूए, अरु ले कंचन भारी । 

वेद पढ़े पढ़े पंडित मूए, रूप भूले सुई नारी । 

जे नर जोग जुगति करि जानें; खोजे आप सरीरा । 

तिनहूँ मुकति का संसा नाहीं, कहन जुल्लाह कबीरा ॥7 


उन सभी वाह्याचारों और अ्रंधविश्वासों की सूची प्रस्तुत करने की संभवतः 
आवश्यकता नहीं | कबीर का इृष्टिफोण इस संबंध में बिलकुल यथार्थवादी था । बाह्य 
आचारों की श्रावश्यकता उन्होंने मनुष्य के अंतर्गत और आध्यात्मिक विकास के 
साथ स्वीकार नहीं किया है। शञानवाद बहुधा बुद्धि की तुला पर ही तौलफर 











_-ाक पलीनमनिनीनभननगनननन। 


बे, कबीर ग्रथावक्लकी 9.०9 १०७ । 
२. कबीर भ्रथावली, 9० ३०२ । 
है, कबीर अधापल्ी, पू० ३॥७ | 


द्घ७ ; 'निर्शुशमत ; विविध संप्रदाय 


जीवन के*मूल्यों का अ्ंकन करता है। बुद्धि किसी तथ्य को केवल उसके श्रस्तित्व' 
मात्र के कारण ही स्वीकार नहीं करती । उसकी शैली विश्लेषणात्मक है। प्रत्येक 
तथ्य फो भीतर से जाँच कर और सत्र तरह से श्रनुरूप पाकर ही बुद्धि उसे स्वीकार 
करती है और उसे वह सत्य के रूप में मानती है | कबीर का आचारप्रवशुता के प्रति 
यही दृश्कोण था | जिस योग मार्ग की अनुभूति उन्हें पूर्शूूप से हो चुकी थी और 
जिसके अनुभूत अलोकिक आनंद का आस्व्रादन उन्होंने स्वयं मल्ीमाँति कर लिया 
था, उसे भी श्रंत में उन्हें त्यागना पड़ा क्योंकि यह भी कुछ न कुछ वाद्य क्रियाओं 
पर अवलंबित था । इसकी सिद्धि होने पर चाहे जिस प्रकार के महासुख का अ्रनुभव 
हो और अ्मरत्व की जितनी भी बढ़ी श्राशा हो, फबीरदास फिर भी इसे अल्पकालीन 
सफलता समझकर अंतिम सत्य के रूप में अहण करनेवाले नहीं थे । 


कबीरदास के ज्ञानवाद फी साथकता जीवन के सत्य को पहचानने में थी; 

वह सत्य चाहे निगुंश राम संबंधी सत्य हो श्रथवा उसकी प्राप्ति के साधनों के 
संबंध में। उस निर्शुण राम को पाने के लिये कबीर ने 

भक्ति का स्वरूप भक्ति को सबसे अधिक उपयुक्त माना। भक्ति में विश्वास, 
निष्कृपट आस्था, हृदय का संपूर्ण समर्पण ओर बुद्धि के 

सबल आश्रय को छोड़कर भावना के सूदछ्म ओर वायवी आरालंबन को अहण करना 
पड़ता है। ऊपर से इसमें श्रंतर्विरोध भले ही प्रकट हो किंतु व्यवहार में यह सबंथा 
युक्तिसंमत है। ज्ञान का प्रकाश जिस सीसा पर पहुँच कर घुंधघला ओर मलीन हो 
जाता है, वहीं से भक्ति का श्राल्ोक अ्रपनी रहस्य की कुद्देलिका का अंतद्वोर खोलता 
है | ज्ञान के चरम सीमांत पर ही भक्ति का आविर्भाव होता है श्रोर उसके नए 
लोक की वह परिधि आरंभ होती है जो उस अनंत का स्पर्श करती है 'जिसके आगे 
राह नहीं ।? अ्रतः कबीर की यह भक्ति उनके ज्ञानवाद ओर योगानुभूति की सहज 
ओर स्वाभाविक परिणति के रूप में आती है। योग और ज्ञान दोनों स्वानुभूति फो 
बाहन बनाकर भक्ति की निष्पत्ति पर पहुँचते हैं । उसमें वैयक्तिकता की छाप होना 
अनिवार्य है। इसमें किसी वाह्य उपकरण की सहायता की अवश्यकता नहीं। 
अतः कबीर की भक्ति दूसरी प्रकार की भक्तिवादी घाराओं से मिन्न थी। सगुण मक्ति 
झोर कबीर की भक्ति में मोलिक अंतर यही था कि पहली भक्ति जहाँ वेद, शास्त्र 
ओर पुराणों की संगमति और समर्थन की मुहर लगाकर जनता में आविभूत हुई थी, 
बहाँ कबीर की भक्ति इनकी सर्वथा उपेक्षा कर व्यक्तिमानस को ही साध्य ओर साधन 
मानकर चली थी। व्यक्ति का मानस ही माया ओर भ्रम के मल से मलीन होकर 
भोह लिप्त मनुष्य के आचरण ओर व्यक्तित्व का आधार बनता है, किंतु वही मानस 
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यदि इन विकारों ओर अस्वाभाविक संस्कारों से मुक्त होकर निर्मल हो जाता है तो 
उसमें अनायास राम का प्रतिबिंच अपने आप प्रतिफलित हो जाता है। इस प्रकार 
भक्त और भगवान्‌ एकमय हो जाते हैं, सारा ह्वित्व मिट जाता है। और जीवन 
अपने चरम लद्ष्य की प्राप्ति करता है। कबीरदास ने मन फो निमल करने के लिये 
ओर उसके सब्च विकारों के उन्मूलन के लिये प्रेम को सबसे आवश्यक तत्व माना | 
फबीरदास की भक्ति का स्वरूप इस प्रेम तत्व से बहुत ही अधिक प्रमावित हुआ | 
अतः हम आचाय॑ द्विवेदी जी के पूर्वोक्त कथन को इस रूप में भी उपस्थित कर 
सकते हैं कि कबीर फी भक्ति वह लता है जो योग ज्षेत्र में प्रेम का बीज पड़ने से 
अंकुरित हुई ओर जिसका विफास स्वानुभूति का अ्रवलंब पाकर हुआ | 


कबीरदास की भक्ति वैष्णवी भक्ति के समीप रहते हुए भी वही नहीं थी | 
ऐसा प्रतीत होता है कि फबीरदास श्रन्य प्रकार के भक्तों और साधकों में वैष्णव भक्त 
फो सबसे श्रधिक अपने समीप महसूस करते थे। शाक्तों की तुलना में ता उन्होंने 
वैष्णवों के प्रति अपना कुकाव और समथन बहुत स्पष्ट रूप से दिखाया है। ऐसा 
प्रतीत होता है कि कबीर के समय वैसे तो बहुत से संप्रदाय ओर भक्ति संबंधी मार्ग 
रहे होंगे, किंतु साधना ओर विचारों के मोलिफ श्राघार पर उन्हें मोटे तोर पर इन्हीं 
दो वर्गों में बाँदा जा सकता है। मर्यादित आचार के आधार पर जितने भी साधना 
श्रौर भक्ति के संप्रदाय थे, वे सभी वैष्णव कहे जा सकते हैं तथा ऐसे सत्र मार्ग जिनमें 
आ्रचार और मूल्यों का दूसरा आधार माना गया था, जिसे हम धवाममार्ग! भी 
कहते हैं, वह शाक्त धर्म के अ्रंदर स्वीकृत रहा होगा । कबीरदास स्वयं अपने को 
वैष्णव धर्म के श्रंतगंत गिनते थे नहीं, तो उनकी इम थक्तियाँ के कहने का 
कोई आशय नहीं;-- 
वेष्णब की कूकरि भली; साकत की बुरी माइ। 
ओह सुनहि हरि नाम जस, वह पाप बिसाहन जाई ॥ 
साकत संग न कीजिये, दूरहें जाइए भाग। 
वासन कारो परसिए, तड कछु लागे दान। 
कबीर संगति साध की, दिन दिन दूना हेत | 
साकत कारी कोबरी, धोए होइ न सेत॥ 
संत की गैल न छांडिये, मारगि ल्ागा ज्ञाउ। 
पेखत ही पुन्नीत होइ, भेटत जपिए नाड॥ 


4. अंथावली साखी १३७, ए० २५६ | 





छह निर्गुशमत । विविध संप्रदाय 


कबीर साकत ऐपा है, जैसी तसन की खान। 
कोने बेठे खाइए, परगट होय निदान | 
चंदन की कुटकी भक्ती, नां बंबूर अबरांड। 
वेश्नों की छपरी भत्नी, नां सोषत का बड़ गाउं' | 
साषत बांभण मनि मिले, बैसनो मिले चँडाल । 
अंकमाल दे भेटिये, मानो मिले गोपाल३ ॥ 


शाक्तों की उपमा उन्होंने कुत्तों से दो है। कुत्ते को स्मृति और -वेद का उपदेश 
कश्ना जिस प्रकार व्यर्थ है. उसी प्रकार शाक्त के संमुख राम का नाम लेना । 
अतः इससे अच्छा यही है कि उसे राम नाम सुनाया जाय | शाक्त का स्वभाव ही 
है निंदा करना । 


रांम रांम रांम रमि रहिये। साथित सेती भूलि न कहिये। 
का सुनह्ां को सुम्र॒त छुनाएँ, का साषित पे हरि गुन गाएँ । 
का कऊवा को कपूर खबाए, का विसहर कौ दूध पिल्लांए । 
साषित घझुनहा दोनों भाई, वो नीदे बो मौंकत जाई। 
अमृत ले ले नींब स्यँचाई, कहें कबीर वाकी बानि न जाई* ॥ 
कबीर उस माता की सराहना करते हैं जिसने वैष्णव पुत्र को जन्म दिया-- 


कबीर धनि ते सुंदरी, जिनि जाना बेसनों पूत। 
राम सुमिरि निरभे हुआ, सब जग गया अऊत" | 


कबीरदास की भक्ति में यद्यपि वेद, शासत्र श्रोर पुराणानुमोदिन विचारों फो ही 
अहण नहीं किया गया है, उस भारतीय चिंता को और जीवन के मूल्यों को जिसका 
प्रतिपादन प्राचीनकाल से होता आया है, कबीर ने स्वीकार किया है | भक्ति जीवन 
का ऐसा दर्शन है जिसका उद्धव साधक के व्यक्तिव ओर आचरण से होता है | 
भगवद्धक्ति के अर्जन के लिए मनुष्य को अपने अंदर्गत को सर्वथा निष्कलुष श्रौर 
पवित्र बनाना पड़ता है। हृदय के केंद्रग्थ मूलभाव को *ईश्वरोन्मुख हो जाने के 


१, कबीर अधथावल्ती, छए० २७५६-६० । 
२. वही, ए० ५२ । 

है. वही, छू० ५३ । 

४8. वही, छ० १६३४ ॥। 

७, वही, ४० ५३ । 
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बाद मनुष्य का सारा व्यक्तित्व इस प्रकार उसमें श्रोतप्रोत हो जाता है कि उसका 
कार्य उसीसे प्रतिफलित झोर संचालित होता है। अ्रंत्जंगत्‌ श्रोर वहिजंगत्‌ के इस 
पूर्ण सामंजस्य के बिना भक्ति का सच्चा विकास असंभव है। सवंथा निःसंग होकर 
सभी प्रकार के स्वार्थ, इच्छा फो त्यागकर, स्वयं अपने को सर्वधा भूलकर, मिदाकर 
भगवान के साथ एकात्म होना ही भक्त का लक्ष्य द्वोता हे। जहाँ इस प्रकार की 
अहेतुकी ओर निष्ठ भक्ति की साधना होती है, वहाँ जीवन में किसी भी कार्य 
ओर आचार में वालना और कलुष का होना संभव नहीं है। आचार श्र भक्ति- 
भावना के ही आधार पर हमारे यहाँ रागानुगा ओर वैधी दो प्रकार की भक्ति मानी 
गईं है। कृष्णुमक्त कवियों की भक्ति फो रागानुगी और रामभक्ति को वैधी कहा 
गया है किंतु अद्देतुकी भक्ति दोनों फी दे । जहाँ पर भक्ति का निष्काम ओर अहेत॒ुक 
रूप उपस्थित है वहाँ साधना के मूल रूप में अंतर नहीं पड़ सकता, उसका दाशनिक 
तथा सैद्धांतिक परिधान मले ही भिन्‍न हो। कबीरदास उसी बृहचर भक्तिवादी 
आंदोलन के एक अंग थे जो हृदय के माध्यम से आचार के संयम ओर पवित्रता 
को घंजोकर भगवत्‌कृपा का आकांछ्ी ओर प्रार्थी था। ऐसे भक्तों फी सबसे बड़ी 
फामना, यदि इसे इस सांतारिक अर्थ में कामना कह सकते हैं ता यद्दी कि मगवद्‌ 
रूप में विलीन हो जाना है। स्वर्ग श्र बेकुंठ को तो वे केबल भक्त को अपने 
लदच्य से विरत करनेवाला प्रलोभन मानते थे। कन्नीर तो राम ओर अपने को 
सर्वधा एक द्वी समझते थे। इसीलिए राम की तारन-तरन उपाधि उन्हें पसंद 
नहीं । उस उपाधि का श्रथ तो यही हुआ कि भगवान्‌ तारनेबाला हैँ और मक्त 
तरनेवाला हे। दतरने के बाद भी भक्त का भगवान से पार्थक्य बना रहेगा | इस 
तरह के 'पसाब” और कृपा की कबीर को क्या जरूरत ? इसीलिए वे अपने राम से 
व्यंग्यात्मयक ढंग से पूछुते हैँ कि है रास, भला हमें तारकर कहाँ भेजोगे ? उस 
तुम्दारे बेकुंठ का कैसा रूप है जो तुम मुझे तारने के बाद कृपा कर दोगे ? जब तुम 
इस समस्त सृष्टि में श्रद्नेत भाव से रमे हुए हो तो मुझे क्‍यों भ्रम में डाल रहे हो । 
तुम मुक्त मुझे उसी हालत में बना सकते हो जब श्रपने को मुझसे प्रथकू समभते 
हो ।! कबीरदास फी यही निष्काम मक्ति श्रौर निष्काम आचरण की प्रवृत्ति थी कि 
१... राम मोहिं तारि कहाँ ले जैहो | 

सो बेकुंठ कहो घूं. कैला, करें पसलाव मोहिं देंद्ो । 

जो मेरे जीव दोह जानत हो, तो मोहिं झुकुत बताशो। 

एकमेक रमि रश्या सबनि में, तो काह्यो भरमाओं । 


8१ निर्मुशमत ; विविध संप्रदाय 


उन्होंने अपने को वैष्णव धर्म का एक अनुयायी ओर अंग समझा । राम और मक्त 
में जब यह एकाव्मता स्थापित हो जाती है तो यह आध्यात्मिक जगत्‌ की एकात्म 
स्थिति उसके आचरण! में अपने आप उतर जाती दै। जैसा पहले कद्दा जा चुका है 
भक्त के अंतर्जगत्‌ ओर वाह्मजगत्‌ में पूर्णतः एकरूपता स्थापित हो जाती है। 
कबीरदास अपने को वैष्णव ही नहीं, हिंदू होना भी घोषित करते हैं । मुसलमानों के 
जीवन ओर धर्म में उन्हें यट्ट एकरूपता ओर संगति नहीं मिली | इसी कारण से 
वे घोषित करते हैं कि सबको हिंदू रहना चाहिए । 


काजी तें कौन कतेब बखानी । 
पढ़त शुनत ऐसे सब मारे, किनहूँ खबरिं न जानी। 
सकति सनेह करि सझुनति करिये, मे न बढोंगा भाई। 
जो से खुदाई मोहे तुरुक करेगा, आपन ही कटि जाई । 
सुमति करे तुरुक जो होइगा, औरत का क्या करिए । 
अध सरीरी नारिन छोड़े, ताते हिंदू रहिए। 
छाँड़ि कतेब राम भज्जि बोरे, जुलुम करत है भारी। 
कबीर पकरो देक राम की, तुरक रहे पचि हारी।* 
कबीर इसीलिए राम का पल्‍ला पकड़े हुए हैं और सब तु्क निराश होकर 
उनकी ओर देख रहे हैं। किंतु उनको भी वे उपदेश दे रहे हैं कि व्यर्थ कुरान 
किताब का भ्रम छोड़कर राम का भजन करो । 
कबीरदास यद्यपि निर्गुण राम के उपासक थे; किंतु पहले के सगुण भक्तों की 
प्रशंसा उन्होंने अनेक स्थलों पर की है। जयदेव, नामदेव, अंबरीष थआरादि की 
भक्तिभावना और उनके आदर्श से कबीरदास को अवश्य 
कबीर का सगुण भक्तों दी प्रेरणा मिली रही होगी । इन भक्तों ने यद्यपि सगुण 
के प्रति इष्टिकोणश इंश्वर का गुशगान किया है, किंतु मूलरूप में हृदय की 
भावना को ही फब्रीर ने महत्व दिया | गलभुदभाव से 
भगवान्‌ के प्रति अपना स्वस्व अपण करते हुए उन्होंने केवल उनकी कृपा और 
भक्ति की याचना की है। कबीर ने इसी भाव फो पूज्य माना है श्रोर इसी के लिये 
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तारश तिरण जबे लग कहिए, तब छ्ग तत्त न जाना । 
एक राम देख्या सबहिन सें, कहे कबीर सनमाना । 
“>“केबीर अंधावक्ती, छ० ६०५ 

२. वही, ए० ॥०७ 
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इन भक्तों के प्रति उन्होंने अपना हार्दिक आदर व्यक्त किया है। पुराणों और 
शाहघ्नों से उन्होंने उनके दाशनिक ऊद्दापोह् को तो नहीं ग्रहण किया, किंतु इन भक्तों 
के जीवम और उनकी भगवद्धावना को उन्होंने अवश्य अपना मार्गदशकऋ 
आना हे-- 


राम जपो जिय ऐसे ऐसे । ध्रव प्रहलाद जप्यो हरि जैसे । 
दीनदयाल भरोसोी मेरे। सब परवार चढ़ाया बेड़े' 
मन रे हरि भज हरि भज हरि भज भाई । 
जा दिन तेरो कोई नाँही ता दिन राम सहाई 
तंत न जानू मंत न जानू, जानू सुंदर काया । 
मीर मलिक छत्नपति राजा, ते भी खाए माया | 
वेद न जानूँ भेद न जानूँ, जानू एकहि रामों | 
पंडित दिसि पिछियारा जीन्हाँ, मुख कीन्‍्हीं जिन नांसों। 
राजा अंबरीष के कारणि चक्र सुद्रसन जारे। 
दास कबीर को ठाकुर ऐसो, भगत की सरन जबारे" ॥ 


फबीरदास ने ओर जितने भी प्रकार के साधक हैं, उन्हें मदोन्मच माना है। सभी 
प्रकार के साधक अपनी साधना और ज्ञान के गयव॑ में डूबे हैं। केवल वही लोग 
आचतन्य हैं जिन्होंने भगवान्‌ की भक्ति की है। ऐसे भक्तों में कन्नीरदास ने पोराणिक 
आर समकालीन बहुत से वैष्णव भक्तों का नाम गिनाया है-- 


सब मद माते कोई न जाग । 

ताथें संग ही चोर घर मुसन लाग । 

पंडित, मातें पढ़ि पुरान, जोगी माते धरि घियान । 
सन्‍्यासी मातें अहंभेव, तपा जु माते तप के भेव । 
जागे सुक उधव अक्रर, हणवंत जागे ले लंगूर । 
शंकर जागे चरन सेव, कल्लि जागे नामाँ जेदेवः ॥ 


थह्दी नहीं, कबीर ने दृसिंह अवतार का पूरा वर्णुन अत्यंत उल्लासमय स्वर और 
गद्गदू भाव से किया है। वैसे वे अ्रवतारवाद और विशेषतः दृतिदावतार की हँसी 





तल 
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उड़ाते हैं, किंतु यहाँ बड़े मनोयोग ओर निष्ठा के साथ भमवान्‌ द्वारा भक्त के सत्य 
की रक्षा का वर्शान करते हैं। ग्रवतारवाद को न मानते हुए भी कबीर ने यहाँ पर 
जो विस्तार से प्रहाद ओर श्सिदावतार का वर्शुन किया है उससे कब्ीर भक्ति के 
प्रति ओर मगवान्‌ की भक्तवत्सलता के प्रति अपनी गहरी आस्था दिखाते हैं। 
वास्तव में कबीर योग ओर ज्ञानवाद की श्रोर से अपेक्षाकृत भक्तिबांद की ओर 
अग्रसर हो रहे थे। इसीलिये स्वाभाविक उद्बास के साथ पूरे प्रसंग का वर्शान 
उन्होंने किया है! । 


सभुण भक्ति नवधा फही गई है। कबीर ने इस नवधा भक्ति के सभी अंगों 
को नहीं स्वीकार फिया । उन्होंने विशेष रूप से उन अंगों का परिहार किया 
है जो आचार ओर कर्मकांड संबंधी हैं, जिनमें अंतः 
दैग्य और साधना के स्थान पर बाह्य विधान पर विशेष जोर दिया 
निरहंकारिता गया है; जैसे श्रच॑ंन ओर बंदन आदि, किंतु भावजगत्‌ 
संबंधी प्रायः सभी प्रकारों को ओर फबीर ने श्रपनी रकान 
दिखाई है। अपने राम के प्रति वे दास्य, दैन्य, सख्य, रति, वात्सल्य सभी भावों 
फी श्रचना करते हैं; जिस किसी भी भाव से उनका राम रीक जाय, उसकी करुणा 
का उद्रेक हो जाय ओर वह कबीर फो अपना ले | श्रतः वे सभी भावों के साथ 
शरणागत होते हैं; उन्हें कभी संतोष दी नहीं होता कि उस स्वामी को प्रसन्न करने के. 
लिये उनमें पर्याप गुण श्रोर आवश्यक साधन हैं--- 
मन परतीति न प्रेम रस, ना इस तन में ढंग । 
ना जानों उस पीव सूँ, कैसे रहसी रंग ॥ 





२, नहिं छाँढ़ो बाबा राम नाम ? सोहिं और पढ़न सू कौन कास । 
प्रहलाद पधारे पढ़न साल, संग सखा ल्ीयें बहुत बाल ॥ 
मोदि कहा पढ़ावै श्ाल जाल, भेरी पार में खिखि दे श्रीगोपाल । 
तब सभां मुरकां कहो जा३, प्रद्ठिलाद बेंधायो वेगि आइ । 
तू राम ब्रह्म की छाँड़ि बाति। वेगि छुड़ाऊं मेरो कह्यो मांनि । 
मोहिं कहा डरावे बार बार, जिदि जल थल्र गिर करो कियो प्रहार ।' 
बाँघि मरि भावै देह जारि, जेडँ राम छांडौ तो मेरे शुरुददिं गारि। 
तब काड़ खड्ग कीययौ रिसाइ, तोहि राखन हारो मोंहिं बत्ताइ ।' 
खंसा मैं प्रगट्यों गिलारि, हंरनाकुस मारयों नख बिदारि ॥ 
कबीर ग्रथावली, ४० २१४ 
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सभी प्रकार के भावों की श्रंजलि यद्यपि कबीर ने सजाई है, किंतु उप्में 
अंतर्विरोध नहीं है। फब्चीर के समी कथन और निवेदन में निर्गुण राम के साथ 
तादात््य की भावना है। सभी फो पंडित, ज्ञानी; योगी; जती, साधक ओर संन्‍्यासी 
फो संबोधित करते हुए यही उपदेश देते हैं कि झ्ंत में राम का सहरा लिए बिना 
फोई रास्ता नहीं । वे तो केबल राम नाम को ही जीवन का परम काव्य श्रोर 
अंतिम सत्य मानते हैं-- 

का नांगे का बाँधे चाम, जो नहिं चीन्‍्हसि आतम राम । 

नांगे फिरे जोग जो होई, बन का संग मुकति गया कोई ॥ 

मूँड़ मुड़ाये जो सिधि होई, स्वर्ग ही भेड़ न पहुँची कोई । 

व्यंद्‌ राखे जो खेले है भाई, तो खुसरे कोण परम गति पाई । 

पढ़े गुने उपजे अहंकारा, अधधर डूबे वार न पारा। 

कहे कबीर सुनहु रे भाई, राम नाम बिन किन सुधि पाई ॥* 

कबीर दास उपयुक्त सभी साधनाओश्रों को व्यथं बतलाते हैं। राम की प्राप्ति 
के लिये उन्होंने सबसे ग्रावश्यक तत्व माना है, श्रस्मिता का परित्याग । जितनी भी 
साधनाएँ और मार्ग हैं उनमें साधक अपने को नहीं भूल पाता। अपने कतृ त्व को 
नहीं भूल पाता, इस कारण उसका पार्थक्य बराबर बना रहता है। कबीर की भक्ति 
में सबसे प्रथम श्रपने इस अहम का त्याग आवश्यक है। अ्रह्म के प्रति जहाँ मोह 
भंग हुआ, साधक अपने समस्त बंधनों ओर विकारों से मुक्त होकर भगवान्‌ के साथ 
तादात्य के मार्ग पर चल पड़ता है-- 

ते हरि के आवेहि किहि कांमां, जे नहीं चीन्हे आतम रामा | 

थोरी भगति बहुत अहंकारा, ऐसे भगना मिलें अपारा ॥ 

भाव न चीन्हें हरि गोपाला, जानि क अरहट क गलि मात्ता । 

कहें कबीर जिनि गया अभिमाना, सो भगना भगवंत समाना ॥* 

फबीरदास ने कई स्थलों पर भक्ति फी साधना को दुष्कर बतलाया है और 
इसे उत्क८ साइसी लोगों का ही कार्य कहा है। भक्ति की साधना दुष्कर 
इसलिये कि इसमें अपने शरीर के भीतर के शचुओं को जीतना पड़ता है। साधक 
ओर भक्त का सबसे बड़ा शत्रु उसका मन है। जोगी, यती, सन्यासी, शानी अपने 
मन को विविध बाह्य प्रक्रिया और साधनों से जीतना चाहते हैं, किंतु किसी भी वाह्म 
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और आमभ्यंतर क्रिया से मन को वश में करने का प्रयास सवंथा विफल होता है, 
उसकी सफलता ज्ञणिक होती है ओर कभी कभी तो ऐसे व्यक्ति एकदम मन के ही 
दास हो जाते हैं । कबीर ओर भक्तों का मार्ग आत्मसमर्पण का है। भगवान में 
अपने को सब कुछ सहित श्रर्पित कर दिया | हाँ, इसमें ममत्व और अहं का मोह 
छोड़ना पड़ता है। यह मनुष्य की बहुत बड़ी फमजोरी है। एक बार इस समत्व 
के मोह से मुक्त होकर भगवान्‌ की शरण में गया तो फिर उसके सभी विकार 
भगवतोन्मुख हो जाते हैं। वे विकार भक्ति के स्पश से पारस मणि के प्रभाव से 
लोहे से सोने जैसे हो जाते हैं | किंतु इस अहं का मोह छोड़ना अत्यंत दुष्कर है । 
इसी कठिनाई की श्रोर कबीर बारबार संकेत करते हैं।--- 


भगति दुहेली राम की, नहिं कायर का काम | 
सीस उतारे हाथ करि। सो ल्ेसी हरि नाम ॥ 
भगति दुहेली राम की, जेसि खांडे की धार । 
जो डोले तो कटि परे, नहीं त उतरे पार॥ 
भगति दुहेली राम की, जैसि अगिनि की माल | 
डाकि पड़े तो उबरे, दाधे कौतिगहार॥* 


इस प्रफार कबीर ने शिर उतारने का जो उल्लेख किया है उससे तात्पय॑ अ्रहं के 
त्याग का है। भक्त के लिये यही उसकी सबसे कड़ी परीक्षा है। उसने यदि अहंकार 
का उन्मूलन कर डाला है तो उसमें श्रौर भगवान्‌ में अद्वेत और एकात्म होने में 
कोई फठिनाई दी नहीं रह जाती है। कबीरदास जोर देकर ओर स्पष्ट रूप से भक्ति 
के मार्ग का निर्देश करते हुए कहते हैं कि भक्ति का यही मार्ग है कि अपना शिर 
भगवान के निमित्त देने में भक्त विलंब न करे। शिर देने का आशय इसी अपने 
अई को उनन्‍्मूलित फरने का है । 


भक्ति का मारग भीना रे।. 
नहिं अचाह नहिं चाहना, चरनन लो लीना रे। 
साधन के रस-धार में, रहे निस-द्नि भीना रे। 
राग में सुत ऐसे बसे, जेसे जल मीना रे। 
सांई सेवन में देत सिर, कुछ बिलम न कीना रे | 
कहें कबीर मन भक्ति का, परगट कर दीना रे ।* 


- १. चही, पएू० ६० । 
२. इजारीग्रसाद द्विवेदी : कबीर, पू० २०७१ | 
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कबीरदास अपने इसी अ्रह्म्‌ को त्यागने के बाद राम का गुलाम बनने के लिये 
प्रसन्नता के साथ तैयार हैं। उनको इसी में प्रसन्नता है कि वे राम के गुलाम हैं 
श्रोर उनसे आग्रह करते हैं कि जहाँ चाहो मुझे वहाँ वेच दो क्योंकि वे जानते हैं कि 
राम ही सब कुछ करनेवाला है। श्रतः जो कुछ भी वह करेगा, मेरे लिए ठीक ही 
है | बेचना और रखना दोनों ही उसके काय हैं-- 


मैं गुलाम मोहिं बेचि गुंसाई, तन मन धन मेरा रांम जी के तांई । 
आंनिक बीरा हटि उतारा, सोई गाहक सोई वेचनहारा। 
बेचे राम तो राखे कौन, राखे राम तो बेचे कौन । 
कहै' कबीर में तन मन जारया, साहिब अपना छिन न बिसारया" । 


कबीर भगवान्‌ के सामने नितांत दैन्य भाव के साथ उपस्थित होते हैं। अधिक से 
अधि र हीनता का जो भी उदाहरण उन्हें मिल सकता है; वह घास का है। फबीर 
अपने फो उसी घास के सहश मानते हैं जो नित्य पैरों तले रोंदी जाती है। वैसा 
यदि भक्त हो जाय तो उसमे कोई अ्रमिमान नहीं रह सकता है-- 


कबीर चेरा संत का; द्ासनि का परदास। 
कबीर ऐसे हे रहा, ज्यू" पार तलि घास ॥ 
कबीर का ऐसा विश्वास है कि भक्त जब सर्वथा निरीह श्रोर नितांत दीन हो जाता 
है, उसी अवस्था में (उसे मगवान्‌ की प्राप्ति होती है। वह सार्ग के रोड़े के समान 
; रास्ते में लुढ़कता रहता है। ऐसा निःस्व होकर जिस समय केवल भगवान्‌ पर 
ही एकमात्र अवलंबित हो जाता है; उसी समय उसे सच्चे आत्मज्ञान की 
प्राप्ति होती है-- 
रोड़ा हे रही बाट का; तजि पाखंड अभिमान | 
ऐसा जे जन हो रहे, ताहि मिले भगवान ॥ 
कबीर ने अपनी उपमा राम के कुचे से दी है। अपना नाम भी कितना व्यंजक 
आर कितनी दीनता से भरा हुआ “मुतिया” निमस प्रकार लोग घर में अत्यंत उपेक्षा से 
बेचारा समझ कर पुकारते हैं, रखा है। गले में राम का पट्टा लगा है। उससे बंधे 
हुए वे जिधर खींचते हैं उधर वह जाता है। कुत्ते की स्थिति का बड़ा ही यथार्थ 


क्वनलिजणाणए* णाएण कि जज जज जलन हा बन निणणणदणगणा 


१, कबीर अथावली, पू० १२९४ । 
२. कबीर अथावल्ी, ए० ६५ | 
३, वही, ए० ६५ । 
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चित्र उन्होंने खींचा है। ढुकड़े का आश्रित कुत्ता, जब “तू तू? कह कर पुकारा जाता 
है तब वह दोड़ा आता है और “दुर दुर! कहने पर, सामने से श्रत्यंत विनीत माव' 
के साथ इठ जाता है। कबीर भी इसी प्रकार भगवान्‌ के संसुख श्राचरण फरने में 
सुख मानते हैं--- 
कबीर कुत्ता राम का, सुतिया मेरा नांउं। 
गले राम की जेबड़ी, जित खेँचे तित जाउं। 
तो तो करे त बाहुड़ों, दुरि दुरि करे तो जाउं। 
ज्यू' हरि राखे त्यू' रहों, जो देवे सो खाएं ॥ 
भगवान की कृपा प्राप्त करने के लिये कबीर बालक के भी रूप में उनके संगम्रुख 
ग्पने की समझते हैं। भगवान्‌ को माँ के रूप में देखते हैं। वे कहते हैं कि माता 
का वात्सल्य तो पुत्र के लिये अरयाचित ओर अ्रहेतुक होता है। बच्चा गलतियाँ 
भी करता है किंतु माता उनकी श्रोर कहाँ ध्यान देती है | उसी प्रकार यदि भक्त गलती 
करता है तो भी माता के समान सहज वात्सल्यवाले' मगवान्‌ उसकी नादानी समकक 
कर उसे क्षमा करते हैं'। बच्चा अपने अज्ञान में माता के बाल तक पकड़कर खींचता 
है, कितु इस पर भी माता को ज्ञोभ नहीं होता बल्कि यदि बच्चा थोड़ा भी दुखी 
होता है तो ममतामयी माँ चिंतित हो जाती है । कबीर अपने भगवान्‌ की मनुदार 
इसी रूप में करते हैं-- 
हरि जननीं में बालिक तेरा । काहे न ओशुंश बकसहु मेरा। 
सुत अपराध करे दिन केते, जननीं के चित्त रहें न तेते। 
कर गहि केस करे जो घाता, तऊ न हेत जतारे माता। 
कहे कबीर एक बुधि बिचारी, बालक दुखी दुखी महतारी ॥ 
कबीरदास इस प्रकार दैन्य, दास्य और वात्सल्य, आदि विभिन्न भावों से 
राम का सहारा पकड़ना चाहते हैं। उनका यह अडिग विश्वास है कि केवल 
निश्छुल और ऐकांतिक भक्ति के द्वारा ही जीवन फी 
प्रेममुला भक्ति. साथकता संभव है। वे यह भी जानते हैं कि उनका 
भगवान्‌ श्रपने भक्तों की रक्ता करने में सदेव तत्पर और 
सर्व॑समर्थ है। इस अगाध विश्वास के सहारे अपने मन को श्र दूसरे भक्तजनों को 


4. कबीर ग्रंथावल्ली, छ० १२३ 
२, वही, ० २० | 
नि० सा० छू० ७ ( ११००-६१ » 
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समझभाते हैं कि तुम केवल भगवान की . भक्ति का अ्रवलंब लो | कबीरदास ने भक्ति 
निवेदन में सबसे झधिक तल्‍लीनता शोर एकांत मनोयोग प्रेममूला-मक्ति के प्रसंग में 
दिखलाया है। भक्ति हृदय की प्रवृति (डिसपोजीशन) है। इसकी दिशा ओर लक्ष्य 
आध्यात्मिक है। मगवान्‌ का सामीप्प प्राप्त कर, उस्मी के साथ एकात्म हो जाना ही 
भक्त का लक्ष्य होता ह। भगवान्‌ के प्रति फ्िए गए प्रेम की सुखानुभूति जिस 
आध्यात्मिक जग्तू की चीज है उसको शब्द के संकेतों में प्रकट करता असंप्रव है; 
क्योंकि वह एक ऐसा खमिवव झोर अपूव अनुभव है कि उसे व्यक्त करने के लिये 
शब्दों और भाषा की रचना ही नहीं हो पाई हे। इसीजिये भक्तों ने उसे गूँगे के 
गुड़ से उपमा दी है। कवीरदास भी उसे गूँगें की सरकरा कहते ह--- 
अकथ कहाँणीं, भ्रम की, कछ्कू कही न जाई । 
गूंगें केरी सरकरा, बेठे मुसकाई" ॥ 

सभी लोगों ने इसे 'अकथ कहानी” कहा है । इस प्रेम के दो घरातल हैं। एक 
भोतिक और दूसरा आाध्यात्मिक। भोतिक घरातल का प्रेम ही गम्य श्रीर सहज 
झनुभृतिशील है । इस प्रेम में जितनी उत्कटठ मिलनेच्छा ओर दुदमनीय पिपासा 
रहती है वह दूमरे प्रकार के प्रेम में नहीं । बात्मल्य ओर दास्यमभाव में गंभीरता 
शोर स्थायित्व भत्ने ही हो किंतु ज्ञो सीमातीत शावेग ओर एकात्म होने औोर 
मिलने की अतृप्तकारों बुझ्नुत्ञा सख्य वीर रति प्रेम में होती है, वह अन्यत्र दुलंभ 
है। नर और लागी के बीच इस अपूर्य मानसिक आकर्षण के बुंबरफीय तत्व को 
परमात्मा की शोर श्रमिमुस् कर प्रेमी भक्तों ने उसी तल्लीनता ओर एकांतभाव से 
अपने निविड़ प्रेम की अचना की है, जैसा सामान्य प्रेम में उद्दीत्त होता दे। दास्य 
१. मन रे हरि भजि हरि भज्ञि हरि सजि भाई । 

जा दिन तेरो कोई नांहीं, ता दिन राम सद्दाई । 

तंत न जांनू , स॑त न जांनू , जाँनूँ सुंदर काया । 

मीर मलिक छुत्रपति राजा, ते भी खाए माया । 

बेद न जांन भेद न जाँनूं , जांनूँ एकद्दि रॉमां । 

पंडित दिसि पछियारा कीन्हां, मुख कीन्हों जित नांसां । 

राजा अंबरीक के कारणि, चक्र सुदरखन जारे। 

दास कबीर कौ ठाकुर ऐसौ, भगत की सरन ऊबारे ॥ 

कबीर अंधावली, छू० १२७ | 
२, चह्दी १३६ । 
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ओर देन्य भाव में भगवान्‌ को मद्दान ओर अपने को सर्वया तुच्छ और देव समकऋ- 
कर भक्त उनके सवंशक्तिसान ओर वैमवपू् रूप का वर्शान करता है । इस रूप में 
भी भक्त अपने भगवान्‌ के प्रति अपने हृत्य के सच्चे भक्तविह्नल उद्गारों से उन्हें' प्रात 
करने की चेष्टा करवा है। कितु इस भाव में दरी बनी रहती है; एक महानतम ओर 
वूखरा होनतग्न। प्रक्ति में अहंकार और भह्म्‌ को हृदय से निष्कासित करने के ब[द 
ही भगवान्‌ के प्रति निष्कलुष पुज्यमाब पेदा होता है। यह एक प्रकार का प्रयास» 
सिद्ध व्यापार है। प्रेम हृदय की स्वामाविक ओर प्रयासहीन क्रिया यह किया 
नहीं जाता, हो जाता है। प्रेम की स्थिति में सभी प्रकार की दूरी समाप्त हो जाती 
है। महत्ता ओर हीनता के माव का अपने आप तिरोभाव हो जाता हैं। शुद्ध 
समभाव और अनिवंचनीय प्रेम के तंतुतराय से बँघे दो हु॒दयों का एकरस, एकरूप 
होने का यह व्यापार है। प्रेमी ओर प्रेमिका अ्रपने श्रश्तित्व को अपने आप ही 
सवंथा भूल जाते हैं ओर एक दूसरे में ही अपना प्रतिबिंब देखने लग जाते हैं। 
भक्त कवियों ने भगवान्‌ के प्रति इसी भाव को प्रेम की पराक्ाष्टा सानी है। भक्ति के 
मार्ग से मगवान्‌ को अ्पनानेवाले तभी देश और स्थान के अ्रतीत से आधुनिक फाल 
तक के भक्तों ने इच्च सत्य का अनुभव किया है। मिश्र, फारस, अरब ओर ईसाई 
देशों में बहुत प्राचीन काल से ही प्रेमी और प्रेमिका की भूमिक्रा में मक्तिमाव का 
निवेदन किया गया है। बहुत से विद्वानों की धारणा है कि इस्लाम में धूफी 
संप्रदाय का, जो केवल प्रेम को ही आधार मानकर शपने शोर खुदा के प्रेमी 
प्रेमिका के संबंध पर भक्त और भगवान के खरेपन को तोलता है, कबीर पर बहुत 
गहरा प्रभाव है ओर उनकी रचनाश्रों ओर विचारों में प्रेम की तीव्र विहलता, 
विथोग की करण ओर मार्मिक व्यंजना तथा मिलनोपरांत उद्धासपूर्ण मिलन सुख 
का चित्रण, सभी पर सूफी संप्रदाय के इश्कमिजाजी ( आध्यात्मिक प्रेम ) का 
प्रभाव पड़ा है। सूफी संप्रदाय के संबंध में थोड़े विस्तार से अन्यत्र चर्चा की 
जायगी। यहाँ इतना कहना ही पर्याप्त है कि कबीर पर प्रायः सभी प्रचलित मत- 
वादों का न्‍्यूनाधिक प्रभाव पड़ा है । इसलिये यदि सूफी संप्रदाय का थोड़ा गहरा 
प्रभाव पढ़ा हो तो कोई श्राश्चर्य नहीं । फबीर का मुसलमान घर में जन्म लेना 
सवंविदित है। इस्लाम की कट्दरता का तो इनके ऊपर कुछ प्रतिकूल ही प्रभाव 
पढ़ा, किंतु सूफी संप्रदाय का इनके ऊपर अनुकूल प्रमाव पड़ना बिलकुल स्वाभाविक 
है। सूफी संप्रदाय इस्लाम फी शाखा होते हुए भी श्रत्यंत उदार और सहिष्णु 
संप्रदाय था। बहुत सी रूढ़ियों, अंघविश्वासों तथा कट्टर धार्मिक विचारों का, जो 
इस्लाम में मान्य और आदत हैं, सूफी साधकों ने विरोध किया । यद्यपि वे अपने 
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को इस्लाम झोर कुरान का अनुयायी मानते हैं, किंतु श्रनलहक का नारा बुलंद 
कर एक प्रकार से इस्लामी दर्शन से मौलिक मतभेद है प्रवरतक बने । परिशाप्र- 
स्वरूप उन्हें कट्टर कोर पर्माध मुसलमान शासकों का कोपमाजन बनना पड़ा । पर 
जो बहुत कुछ सामान्य मानवधर्म के प्रतिपादक और प्रचारक थे, वे इस संग्रदाय से 
अवश्य प्रभावित हुए; क्योंकि प्रेम की पीर को कभीरदास भी ब्रह्म ओर घीव दोनों 
के बीच मिलन को सबसे मजबूत कड़ी मानते थे । यह भी कह्दा जाता है कि कबीर 
शेखतकी, जो कड़ा मानिकपुर के रहनवाले सूफी फकीर थे; के शिष्य थे। यद्यपि 
इस जनश्रुति का कोई प्रामाणिक थ्ाघार नहीं मिज्ञता है किंतु इतसे यह अधिक 
पता चलता हे कि कब्चीर की आध्था सुफी संतों ओर साधना में रही होगी | इस 
संबंध में यह भी श्ातव्य हे कि कबीर को रचनाओं में सख्य या रतिभाव की व्यंजना 
केवल सूफी प्रभाव से आई हो, एसी बात नहों दे । अपने यहाँ पहले से भी री 
युरुष अथवा प्रेमी ग्रेमिका के रूप में जीव आर ब्रह्म छथवा भक्त और भगवान्‌ की 
कल्पना की गई हं। कुछ विद्वानों के मत से उर्पानषदों मे प्रतिपाददत अद्वेतआाद 
विभिन्न मार्गों से होता हुआ अरब पहुँचा था ओर सूफी संप्रदाय के उद्धव में उसके 
द्वारा महत्वपूर्ण प्रेरणा मिली थी। फबीरदास ने अपने स्वामी के प्रति अत्यंत प्रेम- 
विहलल रूप से अपने »तर्वों को व्यक्त किया हद जिससे प्रेम का प्रत्येक अवस्था का 
संकेत मिलता है। मिलन, प्रतीक्षा ओर वियोग सभी अबस्थाओ्ं की मनःस्थिति फी 
व्यंजना बहुत ही मार्मिक रूप में कबीर ने की ६ । मिलन का वर्णन तो प्रेमसार्गी 
परंपरा में कधीर मे कम किया हे; पर योगसार्ग की परंपरा! से कुछ अधिक झवश्य 
किया है। सहखार में कुंडलिनी का प्रवेश हो जाता ६ हर वहाँ से वह अमृत की 
वर्षा करती है। वह चिरंतन आनंद की अ्रवस्था है जहाँ का अनुभव करते समय, 
समय का व्यतिक्रम मूल जाता हे, वह एक चिरानंद की स्थिति होती &!। वेसे प्रेम 


हा 


१. करत कण्लोल दुरियाव के बीच में, बह्म की कोल में इंस कूल | 
अध्ध ऑऔ!' उच्च की पेग बाढ़ी तहाँ, पक्तट मन पवन को कंचल्न फूल । 
गगन गरजे तहाँ, सदा पावस ऋरे होत झनकार नित बजत तूरा । 
चेद-कतेव की गम्य नाहीं तहाँ, कहें कब्बीर कोई रसे सूरा । 
गगन की गुफा तहेँ गैव का चाँदना, उदय और अस्त का नाम नाहीं । 
दिवस ओऔ रेन तहँ नेक नहिं पाइए, प्रेंम-परकास के सिंधु-माहीं । 
पदा आनंद दुख-ह द्व व्यापे नहीं, पूरनानंद भरपूर देखा । 
मम और आंति तहँ नेक आचे नहीं, कहे कठ्बीर रस एक पेखा । 
इज़ारीप्रसाद द्विवेदी : कबीर, ए० १५७ । 
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तल को स्वयं में ही वे अत्यंत महत्वपूर्ण समझो थे ओर उपकझ़े द्वारा ही वे मिलन 
सुख का अनुभव भी कर लेते थे--- 

पिंजर प्रेम प्रकासिया, जाग्या जोग अनंत । 

संसा खूटा झुख भ्रया; मिल्या पियारा कंत #॥ 
यही नहीं, उस प्रेम के प्रभाव से मनुष्य का अंतःकरण अत्यंत निमल हो जाता है 
आर उसमें कस्तूरी की सी सुगंधि भर जाती है। उस सुवास को वाणी चर्ुर्दिक 
वितरित करती है-- 


प्यंजर प्रेम्त प्रकासिया, अंतरि अया उज्ञास । 

मुख कसतूरी महमहीं, बांशी फूटी बास' ॥ 
फबीर का चिच अब बिल्कुल श्ाश्वस्त हो गया है। उन्हें प्रेम के द्वारा उस संवार 
रूप सागर में बहुत हू ढ़ने के पश्चात्‌ एक प्रेमरूपी ऐसा रत्न मिल गया है जिससे 
अरब उनकी कोई मनोकासना शेष नहीं रह गई | 


कबीर दिल्ल स्याबित भ्रथा; पाया फत्न संम्रथ्य | 
सागर माँहि ढंढीलतां, हीरे पड़ि गया हदृथ्य ॥ 
सूफी कवियों ने प्रेम की साथकता वियोग में मानी है। उनके मिलन का 

लद्दय तो जीवनोपरांत है | इबलोकिक जीवन परमात्मा रूपी प्रेमिका से वियोग का 
काल है| उसमें जितनी ही अधिक तीव्रता ओर तड़पन होगी, उतनी ही प्रेम में 
सबल्लता आवेगी । विरह को प्रेम की परिपक्ता के लिये अनिवार्य माना है। 
कब्रीरदास ने तो यहाँ तक कह दिया है कि बिस शरीर में वियोग का संचार नहीं 
होता उसे बिलकुल श्मशान समझता चाहिए--- 


बिरहा बुरहा जिनि कहो, विरद्या है सुलितान । 
जिस घटि बिरह न संचरै, सो घट सदा सघान ॥४ 


कप्रीरदात का विश्वास है कि प्रेमी से मिलन सुख का आनंद लेन के लिये अ्रभि- 
परीक्षा में प्रवेश करना ही होगा। उत्हे बिना ग्रेव का लक्षग नहीं मित्र तक; 


किम पक लक अर सब जज कली मा आज कक जा लक अल कील आज आर मय भम आ कम या अअ 





१, कझीर ग्रंथावली, पूछ १३ | 
२. वही, पू० १३ । 

2३, चही, ए० १५। 

, चही, ४० ४ । 
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इसीलिये वे संतों को सलाह देते हैं कि तुम हँसना बंद करो और रोने को. 
खझपनाओ--- 
कबोर दस दूरि करि। करि रोवण सों चित्त । 
बिल रोयाँ क्यूँ पाइए, भ्रम पियारा मित्त | 
साधु इस वियोग के कष्ट को स्वेच्छा से अपनाता है। वियोग में जिस प्रकार की भी: 
यातना सहनी पड़े, बह उ_फ तक नहीं कहेगा--- 
बिरह आुवंगम पेसि करि, किया कलेजैे घाव | 
साधू अंग न मोड़दी, ज्यूं' भावे त्यू खाब ॥* 
विरद्द को श्वस्था और मिलन की व्याकुलता इतमी प्रतल है फि कबीर फो इतने 
पर भी संतोष है कि शरीर को जलाने पर उसका घुआँ भी प्रिय तक पहुँच कर उसके 
हृदय में करुणा का संचार कर सके--- 
यहु तन जालों मसि करूँ, ज्यूँ धू्वों जाइ सरग्गि । 
मति वे रास दया करै, बरसि बुर्ावै अग्गि ॥? 

इस विभोग कष्ट के कारण वियोगी की बुरी दशा हे। निरंतर उप्तकी झओोँखों से 
आँसू की घारा रहट के पानी की तरह बहा करती # । वियोगी पपीहा की तरह 
निरंतर नाम की ग्ट लगाए रहता हैं ।* प्रेमी के ग्राने फी प्रतीक्षा करते युग बीत 
गया। अ्र्खिं बराबर रास्ते पर बिछी हुई हैं । उनमें झाँई पड़ गई | जीभ में भी 
नाम का रट लगाने से छाला पढ़ गया। अंत में व्रियोगी उस सीसा तक पहुँल 
३. कबीर अंथावत्यी, पू० & । 
२, बही, छ० 8 । 
हे. वही, छू० ८। 
४. नेंनां नीझर लाइया, रहट बहै निश्व जाम | 

पपीहा ज्यू' पिच पिव करों, कवरु सिल्नहुगे राम ॥ 

अ्षड़ियां फोँईं पड़ी, पंथ तिहारि लिहारि। 

जीमडियाँ छात्रा पढया, राम पुझारि पुकारिे ॥ 

चही, ए० 8 । 

यहु तन जालों ससि करों, लिखों शाम का नाडह॑ । 

लेखरशिं करूँ करंक़ की, लिखि लिखि राम पठार ॥ 

चही, पु य४ | 


१७ ३ निर्गुशमत ; विविध संग्रदाय 
गया है कि वह शरीर फो जलाढर स्याही कर देना चाहता है ओर अ्रश्थियों को 
लेखनी बनाकर राम का नाम अंकित कर उन तक पहुँचाना चाहता है | 

विरह की इस सामान्य खबस्था के अतिरिक्त करीर ने अपने प्रेम ओर 
विरह की व्य॑जना बहुत प्रत्यक्ष और सीधे ढंग ये की है। दाम्पत्य रति में जितनी 
मनिकठता और जितने दर्द का अनुभव होता है उतनी ओर किसी प्रकार के प्रेम में 
नहीं | इसलिये कबत्रीर अपने इस संबंध की घोषणा बहुत स्पष्टता से करते हँ-- 


हरि मेरा पीव भाई, हरि मेरा पोव । 
हरि बिन रहि न सके मेरा जीव । 
हरि मेरा पीव में हरि की बहुरिया 
राम बढ़े मैं छुटक लहुरिया ।* 
कबीर अब अपने राम से निवेदन करते हैं कि मेरे घर शीघ्र पघरे | वे 
कहते है कि दुनियाँ का तो यह विदित हो गया कि में तुम्हारी पत्नी हूँ 
किंतु मुझको तो यही चिता है कि वह प्रेम कैसा जब तक उसमें पूर्ण एकःत्मकता 
नहीं होती । विरहिणी को प्रिय के अतिरिक्त अ्रन्य कोई वस्तु अच्छी नहीं लगती 
है। घर, बाहर कुछ भी अच्छा नहीं लगता। जिस प्रकार कारमी पुरुष 
फो स्री फी घुन लगी रहती है और प्यासे को पानी की द्वी तलाश रहती है, 
उसी प्रकार विश्ोगिनी को प्रिय की घुन लगी है। वह दूसरों से भी सहायता 
की याचना करती है फोई मेरा संदेशा तो सुना श्राता* । फब्चीर ने विरह अवस्था 
का जो वर्णन किया है उसमें वियोग की पीड़ा फो व्यक्त करने के लिये जिन परि- 
स्थिति और प्रसंगों की उद्‌भावना की है उससे श्रौर भी मार्मिकता आरा गई है । 
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१, कबीर अंथावली, छू० १२५ । 
२, बाढद्ा आवब हमारे गेह रे; तुम्ह बिन हुखिया देह रे । 
सब को कहै तुम्हारी नारी; भोकों इहे अदेहरे। 
एकमेक छो सेज न सोबेै, तत्र लग कैसा नेह रे । 
झान न भाते नींद न आने, प्रिह बस धरे न थीररे। 
ज्यू' कांमीं को कांम पियारा; ज्यूँ प्यासे कू नीररे। 
है कोई ऐसा पर-उपगारी, हरि रू कहे सुनाहरे। 
ऐसे हाल कबीर भएु हैं, बिन देखे जीव जाइरे क# 
चह्दी, ० १8६२ | 
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कबीर जैसे तथ्यवादी कवि ने मावपत्ष की इस व्यंज्ञना में शपनी काब्यगत अनुभूति 
का बहुत सुंदर वर्णन किया है-- 
तलफे बिन बाल्मम मोर जिया । 
दिन नहिं चैन रात नहि निंदिया; तल्लफ दक्षफ के भोर किया । 
तन-मन्न मोश रहट-अस डोले, सून सेज पर जनस छिया । 
नेन थक्तित शरए पंथ न सूके। सोई बेद्रदी सुध न लिया। 
कहत कबीर झुनो भाई साथो, हरो पीर दुख ओर किया ॥* 


उसी प्रकार बसंत के आगमन पर वियोगिनी की पीड़ा ओर भी अधिक बढ़ जाती 
है। उस समय उसकी तड़पन शरीर फी सीमा तोड़कर जैसे मिलने के लिये अधौर 
हो उठती है । फागुन में वियोगजन्य कष्ट के कारण उद्देलित हृदय की यह 
अधीरता कबीरदास के इन शब्दों में फूट पड़ी है--- 


रितु फागुन नियरानी हो कोई पिया सो मिलावे ।* 
कबीरदास की भक्ति में इस प्रेम का तत्व मूलतः अंतर्निष्ित था। श्रवः उनकी भक्ति 
में इसका गहरा रंग है। 


संत मत की विभिन्न शाखाओं और उनके विभिन्न प्रवर्तकों के बीच गुरु 

नानक के व्यक्तित्व ओर उनके द्वारा प्रवर्तित सिक्‍्ख संप्रदाय का महत्व अत्यंत 
आधिक है। शुरु नानक का उन्‍्म ओर कार्यक्षेत्र पंजाब था, 

शुरुतानक और खिंक्ख जहाँ पर मुसलमानों का प्रभुत्त बहुत पहले से था शोर इस 
संप्रदाय : मुख्य स्लोत कारण इसलासी घर्म शोर संस्कृति की नींव भी, अन्य 
प्रांतों की अश्रपेज्ञा, यहाँ पर गहरी थी । इसलिये ऐसा 

समभना श्रसंभव नहीं है कि उनके ऊपर न तो ध्ुसल्निम प्रभाव ही बहुत गहरा था 
और न हिंदू जोगी ओर तत्संबंधित हृठवाद का ही। आचार्य क्षितिमोहन सेन 
ओर पं० इजारीप्रसाद द्विवेदी का यह अनुमान है कि उचर भारत में संत परंपरा 
को वहन फरनेवाली कुछ ऐसी वयनजीवी ब्वातियाँ शोर वर्ग थे; जो पहले हिंदू थे 
किंतु मुसल्लिम धर्म प्रचार के प्रवाह में किसी प्रकार इस्लाम धर्म में दीक्षित शे गए 
थे। श्रतः उनके ऊपर मुस्लिम एकेश्वरवाद, सूफी संप्रदाय और उसकी प्रेममूला- 
भक्ति का बहुत गहरा प्रभाव था । साथ ही उनका #पर्क हिंदू संप्रदाय के अंतर्गत 
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१, हजारीप्रसाद द्विवेदी, कबीर, छू० ३०१ 
२. इजारीप्रसाद द्विवेदी : कबीर, ए० २६६ । 


4०५४ निशेशमत : विधिध हाँप्र तय 


चली जाती हुईं दीर्घ परंपरा से मी था, जिपमें पुस्तक ज्ञान को आवश्यक समझकर 
शरीर साधना की आवश्यकता झ्रोर महत्व को स्वीकार किया गया था। इंगला; 
पिंगला, सइलार, अ्रनाहत नाद की व्यापक चर्चा हम इन संतों में पाते हैँ । इसी 
प्रकार से प्रेममूल्रा भक्ति के अंतर्गत मुसलमानी प्रभाव से प्रेरित सख्य और दांपत्य 
प्रेम का संबंध भी 'शाम? के साथ स्थापित किया गया था । तीसरे प्रकार की श्रंतर्धारा 
उस भक्ति की मिलती है, जिसमें देन्य ओर नम्नता का भाव ग्रहण कर, भक्त 
मगवान्‌ की वत्सलता की मनुहार करता है ओर स्वस्त भूलकर केवल मगवान्‌ 
की शरण में आ गिरता है। नानक में उपयुक्त दोनों प्रभाव श्रर्थात्‌ कामसाघना 
की परंपरा या प्रेममूजा भक्ति दोनों का ही अत्यंत ज्लीण प्रभाव लक्षित होता है | 
उनमें सबसे प्रमुख विशेषता निराकार ईश्वर के प्रति प्रपत्ति भावना धतीत होती है | 

कई अंगरेज लेखकों ने नानक फोी बिलकुल इस्लाम घर्मावलंत्री बतलाया 
है ओर इसके प्रमाशस्वरूप उनकी शिक्षा श्रीर बचनों के उद्धरण तो दिए ही हैं, 
उनकी वाह्म वेषभूषा का भी प्रमाण रखा है ।' नानक अपने शिर पर मुसलमान 
फकीरों जैसी पगड़ी बाँधते थे । इसलिये इसे भी उन्होंने अपने वक्तव्य की पुष्टि में 
एक प्रमाण माना है। किंतु नानक की वेशभूषा में सभी प्रकार की विशेषताओं का 
मिलन था। वे शिर पर मुछलमान कलंदरों की ठोपी या पगड़ी धारण करते थे; 
खपने ललाट पर हिंदुओं की भाँति केसर का तिलक लगाते थे ओर गले में हड्डियों 
के मनके फी एक माला डाल लेते थे। इनके शरीर पर इसी प्रकार की एक लाल 
वा नारंगी के रंग की जैकेट रहा करती थी, जिस पर ये एक सफेद चादर डाले 
रहते थे* | अतः स्पष्ट है कि इस आधार पर फोई भी निष्कर्ष निकालना ठीक नहीं 
होगा। नानक में कबीर की तरह खंडनमंडन की तीजत्र प्रवृति नहीं थी। यह तो' 
स्पष्ट ही है कि उन्होंने निराकार परमात्मा की उपासना का उपदेश दिया, मूर्तिपूजा 
फो अनावश्यक कहा और वरशाव्यवस्था की सीमा को स्वीकार नहीं किया, पर नानक 
ने जो कुछ भी कहा है उतमें एक मधुर तकंना है, चोट पहुँचाने की भावना नहीं 
है। न जाने कैसे एक अंगरेज लेखक ने नानक को मूर्ति ओर वर्ण व्यवस्था का उम्र 
विरोधी समझा ओर इसका शेय दिया उनपर पड़े हुए गहरे इसलाम के प्रभाव को | 


१, फ्रेडशिक पिन्काट ; 'द्‌ डिक्शनरी श्राफ इस्लास!, परशुराम चसुबवेदी : उत्तरी 
भारत की छंत परंपश, पू० ३४० | 

२, परशुराम चतुर्वेदी : छत्तरी भारत की संत परंपरा, पू० २६३ । 

३, 'प्राबेघुली मच आवब हिज प्रोटेह्टिंग जील, आव दिन्न फरी, अरेस्ट आाइडो- 
लागरी, श्राव हिज बिटरनेंस एंड वायल्लेंस अगेह्ट दोज विध हुूम ही डिड नाद 
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आाखर्य है, इस्लाम के प्रभाव फो प्रमाणित करने के लिये नानक पर ऐसी बातों 
का आरोप कर दिया, जो संभवतः उनमें थी दी नहीं। नानक पर सुसलमानी 
प्रभाव छी प्रतिक्रिया संभवतः इसी रूप में हुई थी कि उन्होंने हिंदू घर्म के अंतर्गत 
एक ऐसा व्यावहारिक मार्ग चलाने का निश्चय किया, जिससे धर्म अपनी निर्बंलता 
और विकारों को त्यागकर पवित्र ओर झाकषक हो जाय। मुसलमानी प्रभाव की 
एक प्रतिक्रिया संभवतः यह भी रही हो कि नानक फो अन्य धमप्रचारकों फी अपेक्ना 
विशेष रूप से इस श्यावश्यकता का अनुभव हुआ हो कि व्यर्थ के खंडनमंडन, 
दार्शनिक ऊहापोह श्रोर विचार के हद को छोड़कर हिंदू समाज के संमुख ऐसा 
भार्म प्रस्तुत किया जाय; जिसमें आचरश! की पवित्रता एवं कर्म ओर भावना की 
शुद्धता को ही सबसे अधिक महत्व प्राप्त हो। नानक ने सिक्‍ख संप्रदाय के 
अंतर्गत इन्हीं मौलिक वथ्यों और श्रावश्यकताओं को लिया । यह अवश्य है कि 
उन्होंने अपने मत को इस प्रकार प्रशस्त ओर सभी प्रकार की रूढ़ियों से मुक्त रखा 
जिससे उनके मत में मुसलमान ओर हिंदू दोनों ही बिना किसी फठिनाई के 
प्रवेश कर सकते थे | उन्होंने इसलाम के प्रति चुभती हुई विरोध की बात कहीं नहीं 
कही | एकेश्वरबाद, मूर्तिपूजा का खंडन ग्रोर सामाजिक समता, इस्लाम संप्रदाय 
के मेशदंड हैं, जिन्हें नानक ने माना । इस कारण सुमलमानों के लिये भी उनके 
संप्रदाय में आकर्षण के काफी तत्व थे, फलस्वरूप कई मुसलमान दीक्षित भी हुए. 
थे। गुरुनानक का प्रिय सहचर मर्दाना मुसलसान था। सिक्‍ख गुरुश्नों का 
मुगल बादशाहों के साथ आरंभ में काफी मैत्री संबंध था| प्रसिद्ध है कि हुमायूँ ने 
सिक्‍्ख गुरु से आशीर्वाद प्राप्त किया था । इन सब तथ्यों से यही प्रमाणित होता है 
कि सिक्‍्ख गुरुश्ों का संबंध आरंभ में मुललमान शासकों और जनता के साथ 
अच्छा था। पर इसका निष्कर्ष यह कदापि नहीं निकाला जा सकता कि सिक्‍ख 
धर्म के जन्म में मूल प्रेरणा इस्लाम की थी | 

यह आश्चर्य की बात है कि उपयुक्त तीन बातों को ही आधार मानकर 
सिक्‍्ख संप्रदाय में ही नहीं, प्रायः समूचे भक्ति और संत संप्रदाय की प्रेरणा में 
इस्लाम का प्रभाव देखा जाता है। स्पष्ट है, ऐसे विचारकों और विद्वानों के 
संग्ुख सहजयानी सिद्धों का साहित्य और नाथ संप्रदाय की सामग्री उपलब्ध नहीं 
थी, अन्यथा उनकी दृष्टि भारतीय हंस्कृति के मूल उत्स में ही इन सभी आंदोलनों 
की प्रेरणा देख पाती । इस संबंध में द्रष्टव्य है कि जिस एकेश्वरवाद को लेकर 





 ऐग्ी बाज द रेजह्ट आब दीज एक्पकर्शलस इन इसलाम । 
डोरोथी फील्ड ; द रेलिजन आवब द सिक्खज, पृ० ३६ । 


१०७ निगुशमत : विविध संप्रदाय 


अनेफ विदेशी और डा० ताराचंद जी जैसे लब्धप्रतिष्ठ देशीय विद्वानों ने इस्लामी 
प्रभाव का डंका बजाया, वह एकेश्वरवाद न तो कबीर के सिद्धांतों में है ओर ने 
नानक के | इस्लाम का ईश्वर संत साधकों का निरगुन और निराकार ब्रह्म नहीं 
वरन्‌ वह सभी उपाधियों ओर महान्‌ विशेषताओं से संपन्न सर्वशक्तिशाली नियामक 
है। संत कवियों ने बहुदेववाद की मिंदा अवश्य की है, उसकी व्यर्थता प्रतिपादित 
फी है | किंतु यह प्रद्गत्ति तो हिंदू समाज में पुरोहितवाद और कमकांड के प्रति 
| बिद्रोह रूप में बहुत पहले से विद्यतान थी। लोकमाषा में उस मावना को इन संत 
कवियों ने ओजस्वी ओर बलवान स्घर में मुखरित किया । 


मूर्तिपूजा तथा इसी प्रकार के अन्य वाह्म प्रतीक या कर्मक्रांड का विरोध मी 
उसी परंपरा फी विरासत थी। सिद्ध, सहज संप्रदाय; नाथ संप्रदाय शरीर को ही 
तीथ मानता था और इसी कारण मंदिर, मूर्ति ओर अनेक प्रकार की तीर्थ- 
यात्राओं को स्वंधा निर्थक समझता था। जैन मुनि रामसिंह मी इसी स्वर में 
अत्यंत आक्रोश के साथ मूर्ति आर मंदिर की निरथंकता प्रतिपादित करते हैं। वे 
कहते ६ मूर्ख उन देवालयां को तो देखता है जो लोगों के द्वारा बनाए गए हैं; 
किंतु अपनी देह नहीं देखता जहाँ संत शिव स्थित है ।*! 


जातिवाद के विरोध का भाव मुसलमानों के थाने के बाद इस देश से उत्पन्न 
हुआ, कहना उस समूची परंपरा के प्रति अपना अज्ञान प्रदर्शित करना है जो 
महात्मा बुद्ध से बराबर कचीर तक अप्रतिहत रूप में बहुत ही स्पष्ट, निर्मीक्त ओर 
तीखे रूप से यह कार्य करती आई है | इसके लिये प्रमाण की आवश्यकता नहीं । 
वास्तव में इस प्रकार के अनुमान करनेवाले व्यक्ति इतिहास के केवल राजनैतिक 
घटनाक्रम से परिचित रहे हैं, जिनमें देश ओर समाज के जीवन के सच्चे मूल्यांकन 
के लिये उचित संतुलन ओर दृष्टि का अमाष था, क्योंकि उन्हें उस समय के प्रणीत 
१, तीथ तपोचन न करहु सेवा । देह सुची ना होवे पावा । 
ब्रह्मा विष्णु भहेश्वर देवा | बोथिसत्व ना करहु रे सेवा ।| 
देव न पूजहु तीथे न जाबा। देव पूत्र ते मोज्ष न पावा । 
राषडुल सांकृत्याथन : तिल्योपा; हिंदी काव्यथधारा घू० १७५ । 





२, मूटा जोवइ देवलईं लोयहिं जाई कियाईं । 
देह गा पिच अप्यणिय जहिं सिछ संतु ठियाईं । 
पाहुद दोहा ( १८० ), हिंदी काव्यघारा छ० २६० । 
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साहित्य की जानकारी नहीं थी। यदि वह उन्हें होती तो डा० ताराचंद जैसे 
ऊँचे विद्वान समृचे संत और भक्ति आंदोलन के पीछे इस्लामी आदर्शों की प्रेरणा 
का दर्शन नहीं करते। आश्चर्य है कि वे भक्ति आंदोलन को मुसलमानी प्रभाव से 
उद्भूत प्रमाणित करने के लिये दक्षिण में मुतलमानी बस्तियों का उद्बादन करते 
हुए, अंदल, रामानुज और शंकराचार्य सभी को उनसे प्रभावित होने की संभावना 
पर संकेत करते हैँ! । 

गुरु नानक का सिक्‍्ख धर्म वास्तव में हिंदू धर्म के ही शुद्धीकरण का प्रयास 
था ओर उसका परिवतित रूप था। गुरू के लिये यह आवश्यक था कि उस समय 
मुसलमानी प्रभाव जो राजनैतिक, धार्मिक और सांस्कृतिक समी क्षेत्रों में हिंदू आदर्शा 
फो श्राक्रांत कर रदह्या था, उससे ढिंवू समाज को युक्ति और कोशल से मुक्तकर, उसे 
एक सब्रल आधार पर प्रतिष्ठित करते । सबल आधार यही हो सकता था कि यहाँ 
से सभी प्रकार की बुराइयों और दोषों को निष्कासित किया जाय ओर इस प्रकार 
आंतरिक स्वास्थ्य लामकर, स्वाभाविक रूप से यह सतेज बने । इसी कारण उन्होंने 
सिक्‍्ख संप्रदाय को चरित्रप्रधान और व्यावहारिक रूप प्रदान किया। कबीर ने 
सिद्धांतों ओर नियमों की प्रखरता में अपनी गरिमा दिखलाई, चेंतन्य ने हुश्य फी 
शुद्धता ओर व्यक्तित्व के आकर्षण से तत्कालीन समान को प्रभावित किया, किंतु 
नानक में शुद्ध ओर पविन्न व्यावहारिक आचरण की प्रधानता थी, जिसके कारण 
सिक्‍्ख् संप्रदाय की नींब इतनी गहराई से इस देश में जमी कि अनेक ऋ॑का ओर 
वात्याचक्र के प्रदह्मर के उपरांत भी आज तक सुरक्षित है। कघीर की शिक्षा और 
रचनाश्रों में सत्य की प्रखरता होते हुए भी वे स्थायी रूप न ग्रहण कर सकी | 
चेतन्य की भी शिक्षाओं को वह स्थायित्व नहीं मिला, जो गुरु नानक को मिला, । 
उसके कई कारणों में एक प्रमुख कारण यह भी था कि वे छिद्धांत ओर तक की 
ऊह्दापोह में बहुत नहीं पड़े ओर न उन्होंने अकारण कितती को विरोधी ही बनाया । 
विरोध में वहीं तक उन्होंने बातें कहीं जहाँ तफ कहना श्रनिवार्य था। इसी कारण 
आरंभ में हिंदू ओर मृुतललान दोनों ने ही उनकी बात को आदर के साथ सुना 
ओर ग्रहण किया | 

नानक के विचारों में एक ओर तो निर्गुण और निराकार उपासना के प्रति 
आस्था दिखाई पड़ती है औ्रोर दूसरी ओर उनमें प्रगाढ़ प्रपत्ति भावना मिलती है । 
नामस्तरण ओर प्रपन्न भावना में स्पष्ट रूप से मानक की स्थिति कब्रीर, दाडू 


43. डा० ताराचंद : इंफ्लुएंस श्राव इसलास छू० , ११३१-१५ 


१०४६ निर्युखभत : विविध संप्रदाय 


श्रादि दूसरे संत कवियों और साधकों से मिन्न है। उनमें सूफी प्रभाव बहुत कम 

लक्षित होता है। मधुर भाव की भक्ति अथवा दांपत्य या 

निर्शण उपासमा. रति मावना का कहीं कहीं हल्का झ्ाभास भात्र #मिलता 

और प्रपत्ति भावना है। अतः यहाँ भी इस्लामी प्रभाव की श्रपेक्षा हिंदू 
प्रभाव ही अधिक लक्षित होता है। 


नानक ने सभी भक्तों फी तरह परमात्मा को भी भक्ति के ही श्रधीन माना 
है। वह भक्ति भी केवल उसी को प्राप्त होती है जिस पर भगवात्र्‌ की कृपा होती 
है। नानक कहते दे 'ठुके वही गाते हैं जो त॒के अच्छे लगते है ओर वे तेरे रत्तिक 
भक्तजम होकर तेरे प्रेम में समे होते है! ।? वह भगवान्‌ परम दयालु ओर परम 
समर्थ है। निरश॑णी को गुणी ओर गुशी को निगुशी बना सकता है। नानक [कहते 
हैं कि उस परमात्मा की महिमा अनेक सयाने लोगों ने अनेक प्रकार से कहां है, 
पर वे इतना मात्र ही कहना अलम्‌ समझते हैं कि वह मालिक बड़ा है ओर उसका 
प्रकाश भी बड़ा है। वह परमात्मा ही है जिसका किया होता है शोर कोई कुछ 
नहीं कर सकता) । इतना कहने के बाद भी उनको संतोष नहीं होता । यद्यपि वे 
मिन्न भिन्न देवी देवताओं म॑ विश्वास तो नहीं करते, किंतु उस परमात्मा को मद्दिमा 
को हिंदू जनता पर स्पष्ट करने के लिये कमी कभी उनका उल्लेख कर :देते #। वे 
किस प्रकार उस परमशक्ति के संमुख नत मस्तक रहते है. ओर उसकी गुणशुगाथा का 
मिस्तर गान करते रहते है इसे भी बतलाते हैं। वे कहते हैं. कि जल, वायु श्र 
अम्ि उस परमात्मा का गान करते रहते हैं, धर्मराज उसके द्वार पर बैठा रहता 
है? । धर्मराज के मुनीम चित्रगुप्त मी उसका गान करते हैं, जो निरंतर मनुष्यों के 
कर्मों को लिखना जानते हैं ओर जिनके लिखे पर धर्मराज जीवों की गति का निपयारा 
करते हैं। नानक उस परमात्मा को सत्य रूप!” बतलाते हैं। वे कहते हैं. पसत्य 





अलकलन+नननननाननान 


३, सेई तुथु नो गावहिं जो तु भावनि रते तेरे भगत रसाले । 
तेजलिंद (संपादक) अपुजी, ए० १शे८। 

२, नानक आखनि सपु को आँखें। इकदू इकक सिश्चण्णा । 
जपुजी, ए० ११४ | 

३. गावहिं तुहनो पठय पाणी वैसंतक गावे राजा धर्म ढुआरे । 
गावहिं चित्रगुपतु सिखि जाणहि, क्िखि लिखि घर्म विचारे ॥ 
वही, छ० १४५६ ॥। 


नि्गुंण साहित्य : सांस्कृतिक पृष्ठभूमि लत 
ही पमरात्मा है। अतीत, -बरतमान और भविष्य, त्रिकाल में सत्य ही परमात्मा का 


रूप रहा है! |? 

ऐसे झ्रपार महिमावाले सत्य स्वरूप परमात्मा की प्राप्ति केसे की ज्ञाय १ 
नानक एक सबसे अ्रकास्य उपाय बतलात हैं, वह है उसके “हुकुम” का पालन 
करना | हुकुम” की बहुत व्यापक व्याख्या नानक ने की हैं। मान+ तो प्रत्येक 
बस्तु की उसी 'हुकुम” के अंदर समझते है और उनका यह भी कथन है कि जो उच्त 
हुकुम की समझ लेता है, उसका छह भाव जिथ जाता है* । उसी को छा श्ानुसार 
मनुष्य अच्छे बुरे स्वभाववाले होते हैं ओर श्ाज्ञानुसार लिखे कर्मों पर दुख सुख 
पाते हैं? । इसी “हुकुम” को जो प्रत्येक व्यक्ति के जन्म के साथ ही लिखा हुआ होता 
है, मानने से उस परमात्मा फो पाया जा सकता दे । उसके हुकुम को स्वीकार करो; 
उसका आचरण करो, इस प्रकार से अपने में से 'अहं? को मिटा दो तो फिर उससे 
दूरी ओर हित्व मिठ जाय । 


उस परमात्मा का नामकथन भी उसकी प्राप्ति में बहुत सहायक होता है। 
गुरु नानक नाम जपने की प्रक्रिया फो यांत्रिक नहीं मानते | केवल मुख से शब्द 
मात्र का उच्चारण करना तो उसी प्रकार का आड्डंबर है, जिस प्रकार के दूसरे छापा 
तिलक आदि है। अतः व्याख्याकारों ने उसे स्पष्ट किया है। पहले तो “जपः 
शब्द का प्रयोग केवल नाम उच्चारण या रखने के ही अ्रथ में नहीं होता है। इसका 
प्रयोग ध्यान! के श्र्थ में मी होता है। सुखमनी में आगरा है नानक जपि जपि 
जीवे हरि के चरन |” सिक्स धम भें नाम जपने से भाव यह है कि परमात्मा का 
स्वरूप तो गुरु साहब के शब्द द्वारा अनुभव होता है, उसमें ध्यान जोड़ना [४ «अतः 
इसी जप के द्वारा मन का मैल घुलता है। गुरु नानक विस्तार से बतलाते हैं कि 
किस प्रकार नामस्मरण मन के मेल को घोता है। वे कहते हैं कि यदि हाथ पाँव 


१. “आदि सचु जुगादि सचु । है भी मनु नानक होसी भी सचु ।? 

बही, ए्‌ ०.८ | ह 

२, हुकमे जे अंदौर सभु को, बाह्दीर हुकमि न “को नानक हुकमे बुक, त हँँऊ मैं 
कहे न कोय ॥ 
चही, पू० ४२ । 

३, हुकमी उतमु नीचू हुकप्ु लिखि दुख सुख पाईं अहि । 
चही ४० ३६॥ 

४. चट्दी घू० १०० । 


१११ नि्गुणमत : विविध संप्रदाय 


या शरीर का कोई अंग थिट्टी से लथपंथ हो जाय तो उसे पानी से घोकर साफ 
करते हैं। यदि मूत्र से दुर्गंघत कपड़े हों तो साबुन लगाकर उसे घोते है । इसी 
प्रकार यदि हमारा अंतःकरण पाप द्वारा मल्िन हो जाय तो वह परमात्मा के नाम 
के प्यार से घोया जा सकता है। नाभ की महिसा का जिसे तिल्ल भर भी ज्ञान हो 
गया तो उसे दीर्थों के समान, तपताघन, जीव दया ओर दान सभी से बढ़कर पुणय 
मिला । सुखमनी साहब नाम का अंथ जो गुर अर्जुन द्वारा प्रणीत है, नाम की 
महिमा को बड़े ओजस्वी ओर दृढ़ श्रास्था के साथ प्रतिपादित करता है। उसमें 
जिस भक्ति भाव और एकांत निष्ठा के साथ नाम की सहिमा कही गई हे, उसे 
देखकर तो प्रतीव होता है कि सिक्ख घर्म ओर भक्ति संप्रदाय में बहुत मौलिक 
अंतर नहीं है। यह अवश्य हैं कि जपने की यह क्रिया पूरी भक्ति आर निष्ठा के 
साथ होनी चाहिए | सुखमनी साइब के कुछ उद्धरण सिक्ख संप्रदाय में नाम- 
स्मरण के महत्व को स्पष्ट करने के लिये उपयोगी होंगे । 


हरि का नाम ही पारिजात वृक्ष है। हरि गुण का गान करना ही कामघेसु 
है। सर्वोत्तम हरि कथा हैं। नामअबशण से पीड़ा श्र दुख दुर होता है। नाम 
महत्व फा संत हृदय में बास हे । संत प्रताप से सब पाप भाग जाते हैं। नाम सम 
श्रीर कोई वस्तु नहीं है। हे मानक, गुर द्वारा कोई बड़भागी जन ही नाम को 
पाता है। अनेक शास्त्र ओर स्मृतियाँ हैं। सबको विचार कर देखा। हे नानक, 
इरिनाम तुल्य कोई नहीं है; नाम अमूल्य पदार्थ है।ः नाम के इस महिमा से स्पष्ट 
है कि सिक्‍्ख संप्रदाय में भावना ओर हृदय की रुचाई का ईश्वरप्राति में बहुत 
महत्व माना गया है | 


अनिल न >> सनी कित किक म नमन" 


१. भरीये हथु पेर तनु देह । पाणी घोते उतरसु खेह । 
सूत पल्लीती कपड्‌ड होड़ । दे साबुन लइये उहु धोह ।* 
भरीये मति पापा के संग । उहु घोये नाथे के रंगि | 
बद्दी छ० १०३४-६४ । 


२, तीर्थ तपु दइआ दतु दान । जेकी पावे तिल्न का मान | 
वही पू० ११२ । 


३, सुखम्ी साहिब; प्रकाशक; खालसा टेक्ट सोसाथटी पृ० १६ । 


निर्श॑ण साहित्य । सास्कृतिह पएष्ठूमि हि 


सिकख रंप्रदाय में गुरु का भी अत्यंत ऊँचा स्थान है। गुरु का ही स्थान 
परमात्मा! के समान माना गया है। एक ही गुरु की आत्मा दसो गशुरूओं में 
व्यात्त मानी जाती इ। इसीजिये गुर अंथ साहब में यद्यपि 

(शुरु का स्थान सभी गुरुओझों की रचनाएँ है, किंतु सभी ने नानक! शब्द 

' का प्रयोग किया है। सिकख संप्रदाय में गरु के महत्व को 

द्दे कुछ लोगों ने उन्हें सूफी घस से प्रभावत झाना है। हिंदू संप्रदाय में 
गुब का छदर और संमानपूण स्थान कोइ बात नहीं है । प्रानीनतम साहिस्य से 
लेबर आधुनिकृतम साहित्य में गुद देवता और ;इंश्वर को तरह पूजनीय माना गया 
हैं। यह अवश्य हे कि इन नए संप्रदार्यों में गुरु को महिमा एक विशेष आग्रह 
निष्ठा के साथ कही गई है। उसका कारण सूफी धर्म नहीं था। कारश बहुत 

कुछु नए संप्रदायों की साधना पद्धति थी। ये सभी छंप्रदाय मुख्य रूप से जनता 
के बीच से उन्हीं के आदमियों द्वारा उद्भूत हुए | उनमें पांडित्य और पुस्तकीय 
ज्ञान का विशेष प्रवेश नहीं था। बल्कि इन साधकों शोर छंतों ने पुस्तकों के ज्ञान 
ओर पांडित्य की सदेव ही शंका ओर अविश्वास की (दृष्टि से देखा था। कारण कि 
यह ज्ञान कुछ थोड़े से व्यक्तियों की धरोहर था। आम जनता यदि शिक्षित रही 
भी हो तो वह तत्वज्ञान संबंधी इन सृद् भेदों से उदासीन अवश्य रही। इस 
प्रकार पांडित्य मुद्ठी भर लोगों की निधि होने के कारण, सामान्य जनता के शोषणशा 
का साधन बन गया। इसका बड़ा झुंदर उदाहरण गुरू श्रर्जुन ने अपने दो भक्तों 
नानू ओर कालू को समझ्काते ६ए दिया है। उन्होंने कहा है कि जिस सर्प के शिर 
में मणि रहा करती है, वह उसकी सहायता से रात को उजेले में कीड़ों मफोड़ों को 
खाया करता है, वेसे ही जो शाज्न्रादि में पारंगत विद्वान भर होता है, बह उनके 
प्रदशन द्वारा साधारण जनता को शआआाकुष्ट कर उनसे अनुचित लाभ उठाया करता 
है।! जितने भी संत हुए. उसमें दो एक को छोड़कर प्राय; सभी या तो अ्शिक्षित 
ये अथवा साधारण शिक्षित थे किंतु किताबी ज्ञान न होते हुए भी आत्मज्ञान का 
तेज था | उनकी शिक्षा ओर उपदेश तथा साधना पद्धति सभी गुरु के उपदेश पर 
ही निर्मर रहती थी। अत; बिना किसी प्रंथ की सहायता के गुर ही एकमात्र ऐसी 
शक्ति था, जो सभी अनुयायियों के लिये प्रमाशुस्वरूप और मार्गदर्शक हो सकता 
था। इसलिये गुरु की महिमा का इनमें उदाच स्वर में वर्शन किया गया है और 
4 उसके स्थान की सर्वोपरि कह्दा गया है। सिक्ख धर्म को तो स्थायी बनाने में इसी 


१, प॑० परशुराम चतुर्वेदी : उत्तरी भारत की घंत परंपरा, पू० ३१६। 
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गुरु परंपरा ने सबसे झधिक सहायता दी। अतः छंत संप्रदाय की गुरू परंपरा में 
बुफी प्रभाव देखना शुद्ध श्रम है । काय साधना में विश्वास करनेवाले सभी संप्रदायों 
में गुरु की महिला इपी प्रकार सानी गई है। सहजयान नाथ संप्रदाय और शैबागमों 
में गुर की महिमा का अंत नहीं है । 

गुरु नानक कहते हैं गुरु को भक्ति का वास्तविक रहस्य कोई प्राणी क्‍या 
जान सकता दे | यह तो ब्रह्मा, इंद्र तथा महेश के लिये भी झगम्य है। वह छलिस 
किसी को चाहे अलख? का दर्शान करा सकता है। बिना उसके ऐसा होना कदापि 
संभव नहीं कहा ला सकता |” जपुन्री में गुर नानक कहते हैं, “यदि केवल शुरू का 
डपदेश सुनोगे तो तुम्हारी समझ में से हीरे झोर मोतियों जेसे शुश प्रकट होंगे* |! 
गुरु के उपदेश सुने बित्रा मनुष्य की बुद्धि तमस से आइत होती है, अपने पूरे गुण 
के साथ ग्रकाशित नहीं होती है। प्रत्येक मनुष्य के भीतर रल्नों के सहश सदविचार 
छिपे पड़े (हते हैं। वह उन्हें स्वयं देखने में असमथ रहता है। गुरु की कृपा से, 
उनके द्वारा दी गई दृष्टि से वह उन्हें पहचानने में समर्थ होता है और इस प्रकार 
वह आत्मदर्शन और परमात्मदर्शन करता है। इसी कारण गुरु का महत्व है। 
गुरु की शिक्षा सुनने से ही बड़े बड़े पीर, नाथ ओर छिद्धों के वास्तविक ज्ञान और 
स्थिति का पता लगता है। उसी से पृथ्वी, आकाश और पाताल के लोगों के रहस्य 
को जाना जाता है और जिसने गुरु की शिक्षा अच्छी तरह सुन ली है, उस पर 
मृत्यु अपना प्रभाव नहीं जमाती है | गुरु की शिक्षा सुनने से शिव जी, ब्रह्मा और 
इंद्र की वास्तविक दशा का पता चल जाता है। उसी प्रकार शास्त्र, स्मृति और 
वेद के भी यथार्थ का उसे ज्ञान हो जाता है। शुरू द्वारा बतलाए हुए मार्ग पर 
चलने से सिक्ख को कोई बाघा नहीं पड़ती । संसार सें वह संमान का पात्र होता 
है | गुरु नानक यह भी कहते हैं कि जो गुरु के उपदेश मानकर उनका व्यवहार 
करता है, वह पगडंडियों पर चलना छोड़कर राजमार्ग को अहण करता है। गुरु के 
शब्द द्वारा ही अंत में वह मोक्ष का अधिकारी हो जाता है। गुरु को शिक्षा से 
वह न केवल अपना उद्धार करता है, वरन्‌ ऐसे अन्य लोगों का - भी करता है जो 
उसकी वाणी सुनते है। गुरु के शब्द सुनने ओर मानने से मनुष्य को दरबदर: 
याचना करने की आवश्यकता नहीं रह जाती है? | गुरु फी महत्ता जो सिक्ख- 
३. पं० परशुराम चतुर्वेदी द्वारा डदूघत आदि अथ मारू १३, छु० १०३२। 
२, मति विचि रल जवाहर माणिक जो इक गुरु की सिख सुझी । 

जअपुजी ४० १६॥। 
३, अपुनझी के आधार पर । 
मनि० सा० घू० ८ ( १३००-६३ ) 
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संप्रदाय में दिखाई गई है वहद्द इसीलिये कि ब्रिना सच्ची शिक्षा और उपदेश के 
मनुष्य को सच्चे मार्ग का ज्ञान नहीं हो सकता। शुरू के ग्रति अनुयागयियों की 
आस्था दृढ़ करने की इसलिए श्रावश्यकता थी कि एक आर तो प्रचलित हिंदू 
और मुसलिम मान्यताओं का विरोध श्रोर खंडन किया जा रहद्दा था तथा दूसरी श्र 
एक लौकिक प्रतीक की भी श्रावश्यकता थी। हिंदू समाज में मूर्ति, तीथ, ग्रंथ, 
पुरोहित आदि सभी लोकिक थे; जिनके सारे अनुयायी अपने धार्मिक विश्वासों को 
आँचे रखते थे। सिकख ओर दूसरे निराकारवादी संप्रदायों में इन सभी प्रतीकों 
को पार्खंड कहकर शअस्वीकार कर दिया गया था। इंश्वर की भी साकार सचा को 
नहीं माना गया था | श्रतः ऐहिक जीवन में ईश्वर के बाद गुरु को ही दुसरा स्थान 
प्रदान किया गया। कबीर ने तो यहाँ तक कहा कि शुरु ओर गोविंद में हम 
गुरु फो दी पहला स्थान देंगे। सिक्‍खों में भी लोकिक गुरु ओर ईश्वरीय गुरु में 
अंतर करना कभी कभी कठिन हो जाता है। वाह शुरु, सतगुरु ग्रायः परमात्मा के 
लिये प्रयुक्त हुआ है। उसी प्रकार गुरु शब्द शीकिक शुरु के लिये भी श्राया है। 
शब्दों के प्रयोग में यह अभिन्नता गुर और परमात्मा के पारस्परिक सत्ता की 
अभिन्नता को प्रतिपादित करती है । 

सिश्नख संप्रदाय में निराकार श्रर्थात्‌ रूप-रेख-हीन परमात्मा की कल्पना की 

गई है, किंतु भक्ति की जो विहलता, अंतरंगता और नििड़ तथा एकांत प्रपति- 
भावना उनके यहाँ वर्शुन में आई है, कियी भी साकार 

ईश्चर की महत्ता उपासक और मक्त से कम नहीं | सिक्ख संप्रदाय के जपुजी, 
साहब, आसाजी की कर सुखमनी, शुरु अ्रंथसाहब, सभी 

अंथों में परमात्मा की महत्ता ओर भक्त की सेवकन्सेब्य-मावना का बहुत ही सरल 
रूप में वर्णन किया गया है | जपुजी में तो विस्त/र के साथ और मनोवैज्ञानिक ढंग' 
से भक्तिमावना की पूर्ण निष्पत्ति कराने की चेष्ठा की गई है। परमात्मा सृष्टि 
का एकमात्र खश्टा, रक्षक और नियामक है । उसके अ्रतिरिक्त अन्य कोई सत्ता नहीं 
है। वही माहू सृष्टि की रचना का ठीक रहस्य जानता है। कहने के लिये तो 
प्रत्येक व्यक्ति एक से एक सयाने होकर परमात्मा की व्याख्या और विशेषता 
बतलाते हैं, किंतु नानक का कथन है कि “बड़ा साहब बड़ी नाई कीता जाना होवे।? 
( वह मालिक बड़ा है ओर उसका प्रकाश भी बड़ा है। वह परमात्मा ही है जिसका 
किया होता है । और कोई कुछ नहीं कर सकता | ) परमात्मा की महा सानव- 
जीवन में, ओर देवताओं के जीवन में सर्वोपरि सिद्ध की गई है | श्रनेक देवी देवता 
भी उस परमात्मा के संगुख हाथ बाँवकर खड़े रहते हैं| इस परम भूतिमय; ऐश्वर्य- 


है निर्गंणशमत : विविध संप्रदाय 


संपन्न, भक्तवत्यल परमात्मा की शरण ज्ञाकर अनन्य भक्ति के साथ उसको कृपा 
प्राप्त करने से ही मनुष्य का उद्ध!र हो सकता हैे। यह भी साथ साथ बतलाया 
गया है कि जो उसकी भक्ति से विग्त होता है; उसे वह नरक में भी ढकेल् देता 
है। एक शोर तो बह भक्तव॒त्सल दे फिंतु साथ ही साथ कर्मानुसार फल्न भी 
देनेवाला है। इसीलिए उसने घमराज को प्रतिष्ठित किया है ताकि प्रत्येक जीव 
का लेखा ठीक ढंग से रखा ज! सके ओर प्रत्येक के साथ न्याय हो सके | जो मनुष्य 
सतकरम नहीं करेगा वह स्वर्ग और मोक्ष का अधिकारी नहीं हो सकता है! | इसीलिए 
भक्त श्रनंत विनीत ओर नम्न स्वर में निवेदन करता है कि हे गोविंद राम राजे, 
हम श्रत्यंत मूर्ख आपकी शरण आए हैं। हे आनंदस्वरूप हमको अपने संग मिला 
ले । हे वाह गुरू, अ्र!पक्री एक भक्ति मॉगकर इमने एक आपही को पाया है | 
भगवान की इस भक्ति का उद्दरेक मक्त के हृदय में गहराई से करने के लिये जपुजी- 
साहब में उसकी महानता का वर्शुन जिस्तार से किया गया है। वह परमात्मा 
ऐसा है कि उसकी प्रशंसा करनेवाले यत्रपि प्रशंसा करते हैं, पर उन्हें यह पता नहीं 
रहता कि उसकी बड़ाई कितनी है | समुद्र में जेसे नदी नाले पड़ते हैं. पर उसे पूरी 
तरह समझ नहीं पाते हैं, वही स्थिति गुशगान करनेवालों की है। भगवान्‌ के भक्तों 
का उसकी कृपा से क्‍या महत्व हो जाता है, यह अनुमानातीत है । संसार के महान 
वैभवशाली भी उसके संमुख तुख्छु हैं। कहा है कि वह शाहंशाह जो सपुद्रों का 
मालिक है श्रोर जिसके पास धन पर्वतों से नापा जाता है, वह भी उस तुच्छ फोड़ी 
के बराबर नहीं जिसे परमात्मा हृदय से नहीं मूलता । परमात्मा के शुणणों का कोई 
अंत नहीं और न गुणों के वर्शन करने का ही अंत है। उसके कार्यो फा कोई अंत 


१, पठड़ी नानक जीभ्र उपाइ के लिखि नावैे धरसु बहालिआ । 
उभे सची ही सचि निबड़े चुणि बखि कढ़ें ज जमालिआ । 
थाउ न पाढ़नि कूढ़ि आर मुँह कासे दो जकि चासलि आ । 
तेरे नाद रते सि जिणि गए हारि गएसि ठगण वाल़िशा। 
लिखि नावे धरम्सु बहालिश । 
आझासा जी की बार, ए० १६। 

२, हम मूरख झुगध सरणागती मित्र गोविंदु रंगा राम राजे । 
गुरु पूरे हरि पाइआ हरि भ्रगति इक मंगा । 
मेरा मनु तनु सबद विगासिश्रा जपि अ्रनत तर॑गा | 
बही; छ० १६॥। 
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ते उसके देने का है। परमात्मा की रचना में देखने ओर 
तुओं का कोई दिसाब नहीं | उसने जो सूप्टि बनाई है उसका अंत 
सपार का पता लगता है। जितना बढ़ा वह ४ केबल 
| नहीं जानता । नानक कहते # कि जो वस्तु हम 
मिलती है वह उसी की बख्शीस और कृपा से मिलती है। देने में उसे तिल भर भी 
| मुक्तदस्त होकर बह भक्तों को देता है। मनुष्य की मुक्ति मी उसी की 
| दूसरे किसी को मुक्ति का अधिकार नहीं। परमात्मा स्वयमेष 
हमारी श्ावश्यकताएँ समझ लेता है झोर स्वयमेव वह हमारी आवश्यकताओं को 
पूरा करता है। यह परमात्मा अनंत ऋमाशील है| यह उसका अमूल्य गुण है फ़ि 
वह पापियों को क्षमा कर देता है। वह परमात्मा ऐसा है कि उसका ३.ण॒ वर्शान 
करने में बड़े से बड़े देवता आदि तल्लीन हैं। 'कई ब्रह्मा और इंद्र, गोपी और गोविंद 
शिवजी और बहुत से सिद्धादि और बहुत से पंडित उसके गुश का कथन करते 
रहते हैं। देवता, देत्य, महात्मा और ऋषि सब उसका गुशाुगान करते रहते 
यही नहीं जल, वायु ओर श्रमि भी उसका गायन करते हैं। धर्मराज भी द्वार पर 
बैठा शुशगान करता है। स्वर्ग, पाताल ओर सात लोक की सुंदर ख्रियाँ जो मन फो 
मोहनेवाली हैं, उसका गायन करती हुई उसकी सुंदरता को प्रकट कर रही हैं | उसके 
उत्पन्न किए हुए रत्न अठासठ' (अड्सठ) सतीर्थों सहित उसकी शोभा बतला रहे हैं) । 
जिनके हृदय में राम रम रहा है, उन्हें न कोई मार सकता है और न कोई 
ठग सकता किसी के भुलाने से नहीं भूलते । यहाँ पर नानक भी भगवान 
की भक्ति में उसी प्रकार का आत्मविश्वास दिखला रहे # जला कबीर आदि पूर्वबर्ती 
संतों ने दिखाया था। भक्त मृत्युंजय होता 6। झत्युजब उसे बिलकुल नहीं 
सताता* | 5 
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इस प्रभु की प्राप्ति के लिये केवल शरण में गिरना, उसकी सच्ची भक्ति प्राप्त 
करना मात्र साधन है। यह भक्ति भी सबको नहीं मिलती है। सभी संप्रदाय के: 
भक्तों का यह विश्वास है कि भक्ति बहुत ही अलम्य पदार्थ है। प्रत्येक व्यक्ति केवल 
इच्छा करने से भक्ति नहीं पा सकता । इसके लिये प्रश्च॒ की कृपा आवश्यक है |. 
जिस पर भगवान्‌ की कृपा होती है, उसी को यह भक्ति प्राप्त होती है। जपुनी में 
गुरु नानक कहते हैं 'सेई तुधु नो गावहिं जो तुथु भावनि रते तेरे भगत रखाले ।* 


ि७त-+--++ 


१, अपुजी, पद सं० ११३--१५० । 
हे, जपुजी, पद छ० १६३-१५४० | 
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तुझे वही गाते हैं जो तुझे श्रच्छे लगते है और जो तेरे रसिक भमक्तजन होकर तेरे 
प्रेम में समे होते हैं । ऐसे भाव और भी कई स्थलों पर आए हैं। इसके अतिरिक्त 
स्तानक ने एक झोर बात बारबार दुद्दराई है। यह है क्रियाशीलता की प्रेरणा | वें 
बारबार याद दिल्लाते ई कि बिना कर्म के कुछ मी संभन नहीं । “जेती सिरठि उपाक 
बेरवा विशु कर्मा कि मिले लई |? € जितनी खुष्टि उत्पन्न की हुई देखता हूँ उसमें 
बिना कार्य किए क्‍या मिलता है जो मैं लूँ ) | भाव यह कि भगवान्‌ की भक्ति जैसी 
महान्‌ वस्तु जिना साधन किए संभव नहीं हे। दूसरे स्थल पर वे कहते हैँ “आपे 
बीजि आपे ही खाहु! ( जो आप बीजते हो बह जाप ही खाते हो ) कर्म से ही 
भगवान्‌ की भक्ति संभव है। जिना शुय काय किए भक्ति नहीं हो सकती --विशु 
गुण कीते भगति न होय ।* सिक्‍ख संवदाय में मगवत्‌ कृपा ओर भक्त की कतंव्यनिष्ठा 
दोनों पर ही समान बल दिया गया है। 


भगवंद्ध क्ति की प्राप्ति में सबसे झधिक बाधक तत्व अहंकार है | निःसंग भाव 

से ही उसड़ी उपनव्धि संभव हे । इस निःसंगता की प्राप्ति के जिये झद्देव भाव से 
परमात्मा का शरणागत होना तथा वाहद्योपचारों में विश्वास 

लनिःखंग झाव्र न करना-दो गुरू मंत्र हैं। वाह्योप्चार अहंकार की 
व्यापक परिधि में ही श्राता है। इस अहंकार का ज्योंही 

उन्मूनन किया गया, भक्त भगवान्‌ का सानिध्य प्राप्त कर लेता है। अहंभाव हो 
मनुष्य को भठकाकर अनेक गज्जत रास्तों पर ले जाता है ओर परमात्मा की विभूति 
फो देखने नहीं देता है। जीव अहंकार के ही कारण जन्म लेता झहंकार 
पूर्वक ही मरकर परनोक में जाता है। जीव अइंकारबश ही दान देता और लेता 
है। जीव श्रहंकार के द्वी कारण कमाता ओर खाता है। अरहंक्रार्वश ही जीव सच्चा 
झोर झूठा है| अहंकार में ही पुणय और पाप का विचार करता है। जीव अहंकार- 
बश ही नरक ओर स्वर्ग में जन्म लेता है। श्रहंकार के ही कारण जीब हँसता और 
शेता है। जीव अहंकारवश ही पाप मत्र से भरता और घोता है। अ्रहंकार के ही 
फारण जीव मूर्ख ओर सथाना है। जीव अहंकार में आकर ही जीवनमुक्ति श्रीर 
विरहमुक्ति के सार को नहीं जानता । माया ओर शअ्रविद्या दोनों अहंता में है। 
अहंकार ने ही जीव उत्पन्न किए हैं। यदि यह जीव समझ्त ले कि यह अहंकार 
व्यर्थ ही है, तब जीव की दृष्टि में परमात्मा का स्वरूप थ्रा जाया ।? इससे स्पष्ट है 


१. आझासा जी की बार, छू० ४६-४७ । 
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कि अहंकार ही दित्व का कारण है। अहंकार के मिठ जाने पर ह्विल्व भी मिट जाता 
है । जीत ओर ब्रह्म एक दूसरे से एकात्म हो जाते हैं । 

भक्त भगवान्‌ के समीप स्वंथा निस्संग और निरस्व होकर जाता है। उठ 
सम्रय वह भगवान्‌ से उसकी शरण की याचना करता है 'हे दीनदयाज्ञ, हरिप्रशु, 
हरिशाय हमारी एक विनती सुनो, “मैं केवल आपको शरण ही माँगता हूँ. जिससे 
मेरे मुख में आपके अमृतोंपम माम की प्राप्ति हों जाय । हे भक्तवत्सल भगवान्‌, 
यह आपकी प्रतिज्ञा है कि जो ऋापकी शरण में आया है, उसकी लज्जा आप 
रखते आए हैं। हे मगवान्‌, में आपकी शरण आया हूँ। मुझे मी तार लीलिये! 
परमात्मा? के प्रति अनन्यभाव से शरण की याचना प्रायः की गई है। वह परमात्मा 
माता, पिता और गुरु है | भक्त बालक है। वह प्रायः अपराध ही करता है, कितु 
भगवान्‌ भक्त के इन सभी अपराधों को छ्ुमा कर अपना लेता है। वह कहता है 
कि आप उत्तम बुद्धि देकर हमें उचित शिक्षा दें । भक्त तो मगवान्‌ का दास दे। 
भगवान्‌ उसकी सब्र प्रकार से लजा रखे। भगवान्‌ के प्रति प्रपत्तिमावना, जो 
दाष्य भक्ति का रूप है, प्रायः उनकी रचनाओं में मिलता है। सिक्‍्ख धर्म की 
भक्ति मावना में इश्क या प्रेम का माध्यम बहुत ही कम स्थलों पर स्वीकार किया 
गया है। जो लोग सिक्ख धर्म पर सूफी प्रभाव देखते हैं, उनको दृष्टि में ही 
कुछ भेद या भ्रम प्रतीत होता है। अन्यथा गुरुनानक ओर दूसरे भी गुरु 
दास्य ओर प्रपति की भावना के साथ परमात्मा के समज्ष जाते हैं, प्रेमः 
भाव लेकर नहीं । 


सिक्‍्ख धर्म में इसी भक्ति को स्वस्थ समझा गया है। इसके अतिरिक्त 
जितने अनेक प्रकार के कर्मकांड हैं; उनकी प्रसंगवश व्यथंता बतलाई गई है । 
बहुधा जो यह कहा गया है कि गुरु नानक ने हिंदू रूढ़ियों का बहुत तीत्र ढंग से 
विरोध किया है, सबंथा सत्य नहीं प्रतीत होता है। शुरु नानक की रचनाश्रों में 
केवल प्रसंगवश वाह्य कर्मकांडों का विरोध किया गया है। उसमें जिद्दाद का सा 
तीत्र स्वर नहीं हैं। हिंदू धर्म के मिन्न भिन्न देवी देवताश्रों की स्थिति या अस्तित्व 





१. छंतु, दौनद्याल सुखि बेनती हरि, प्रश्रु हरि राइआ राम राजे । 
हड मागड सरशणि हारि नाम की हरि हरि सुखि पाइओआ । 
भगति वहुलु हरि विरदु है हरि ल्ाज रखाइआ । 
जनु नानकु सरणागति हरि नाम तराइआ । 
आसा जी को बार, पृ० २४ | 
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को उन्होंने स्पष्ट रूप से कहीं भी इनकार नहीं किया है। घर्मराज, यमराज; 
चित्रगुप्त, ब्रह्मा, विष्णु, महेश आदि का उल्लेख कई स्थलों पर आया है| यह 
झवश्य है कि वे परमात्मा को इन सब देवी देवताओं से बहुत ऊँचा मानते हैं । 
उन्होंने इनकी न तो निंदा की है और न प्रशंता । उनका उल्लेख तुलनात्मक 
ढंग से किया है अर्थात्‌ परमात्मा की महत्ता को प्रतिपादित करने के लिये किया है । 
डा० गोकुलचंद नारंग ने भी इसी तरह का मत प्रतिपादित किया है!। उन्होंने 
जातिवाद, तीर्थ, यज्ञोपबत्रीत, तिजषक, माला आदि का जहाँ तहाँ विरोध अवश्य 
किय है। उक्त मत के अंथ आसाजी की बार! से भी उपर्युक्त कथन की पुष्टि 
हो छाती है । 


यह जीव पुस्तक के पाठ ओर लेखन में जितना ही व्यस्त हुआ, उतना ही 
बुली होता गया। जितने अधिक तीथ्थों में इसने श्रमण किया, उतना ही 
शधिक बकवादी और वाचाल हुआा। ब्रितना ही श्रधिक वेष किया, उतना ही 
शरीर को अधिक दुख दिया। हें जीव, अरब अपना किया सँमालो | तुम अ्रत्न को 
खाते नहीं हो केबल स्वाद मात्र लेते हो । तत्व को नहीं ग्रहण करते हो, ऊपर के 
आकर्षण में उलभते हो । मनुष्य के अनेक दुखों का कारण वह फरता है। मनुष्य 
बस्तर नहीं पहनता । बहुत से योगी सन्यासी वित्रस्र ही रहते हैं. ओर इस प्रकार 
शरीर को दुख देते हैं। मौन साधना करके भी अनेक कष्ट मोगते हैं। मंगे पाँव 
रहते हुए मानो अपनी किसी बुराई का फल वे भोगते हूँ । निर्जन बन, मड़ी और 
मसान में रहकर एकांत साधना की प्रवंचना यह मनुष्य करता है, किंतु जानता 
नहीं कि ये सभी साधन ब्यर्थ हैं। जीवन के अंत में उसे पश्चाताप करना 
पड़ता है। वास्तव में इरि नाम को मन में जिन्होंने बसाया है, वे सच्चा 
सुख पाते हैं । 

इस भक्ति की प्राप्ति के लिये जो अनेक प्रकार के नाच, गान, टीका और 
दूसरे प्रसाधन हैं; उनकी बड़ी व्यंग्यात्मक आलोचना “सा जी की बार! में की 
गई है | गुद ओर चेला मिलकर नाचगान का स्वांग रचते हैं| *चेला गाने बजाने 
का काम करते हैं और गुर नाचते हैं। नाचते समय पैरों को हिलाते है और शिर 
को फेरते हूँ | इस प्रकार धूल उड़ उड़कर सत्रके शिर पर पड़ती है। देख कर सब्र 
लोग हँसते हँसते घर जाते हैं, ये सब रोठी जीविक्रा दति के लिये ताल पर नाच 





4, डा० गोकुलचंद नारंग : ट्रांस्फार्मेंशन गआ्राव सिक्खिज्म, ए० ११ । 
१, आसा जी की बार, ए० १२ | 
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या रहे है । जीवन निर्मित्त कमी तो गोपी बन के नाचते हैं, कभी श्रीक्षष्णु । कमी 
घीता कभी राजा राम बन के गाते हैं ।****''वदि नाचने कूदले से सुक्ति हो, तब 
यह सत्र नाचते ओर कूदते हैं यथा कोल्हू, घरावा, कुलाल की चक्की या दही 
मथने की मथानी ओर वे बेल जो निकालने के लिये घुमाए जाते हैं। वे उस पत्षी 
की तरह हैं जो बराबर घूमता रहता है विश्राम नहीं करता । भ्री गुर कहते हैं कि 
घूमने बालों की गिनती फरने ले अंत नहीं | मोह्ादि बंबनों से बंधे जीव को वाहि शुरू 
स्वयं घुमाता है। कर्मानुसार सब कोई नाच रहे हैं |'*'वास्तत्रिक बात यह है कि 
साचना ओर कूदना यह सन का भाव है। श्री सत्युरुजी कहते हैं जिनके मन में 
प्रभु भय है उनके मन में प्रभु प्रेम है। इसी प्रकार जपुबी में जागियों की भी 
अनेक प्रकार की वेष भूषा, साधना और पद्धतियों को नानक ने व्यर्थ बतलाया 
है। हृदय की सच्ची भक्ति ही द्ावागमन से मुक्त होने के लिये सबसे उपयोगी 
भाग है। वे कहते हैं-- 

मुदा संतोखु सरम पतु फ्ोली, ध्यान की करहि विभूती ।! 
( संतोष की मुद्रा पहन कर, परिश्रम का खप्पर और झोली बना परमात्मा फो सदा 
स्मरण करने की विभूति लगा | ) एक दूसरे स्थल पर वे नाथपंथियों को पिद्धि- 
साधना और चमत्कार दिखाने की प्रद्धतति को व्यर्थ कहते हैं ओर मगवद्प्रासि में 
उसकी आवश्यकता प्रतिपादित करते हैं :--- 

अप्पनाथु नाथी सम जाकी, सिद्धि सिद्ध अवरा साद !! 
( बह आप ही नाथ है; जितने सन्च सृष्टि नाथ रखी है। चमत्कार की इच्छा एक 
ओर ही साध्य है । ) ह 
.... सूत के यज्ञोप्रीत को नानक व्यर्थ सममाते हैं, क्योंकि यह गंदा हो जाता 
है ओर बाद में द्ृटकर गिर जाता है। वे ऐसा जनेऊ चाहते हैं जो कभी भी 
द्ुट कर गिरे नहीं, दवा रूप सई, संतोष रूप संत, यश्ञ पालन रूप गाँठ, सत्य 
संभाषण रूप बट होना चाहिए। हे पंडित; पूर्वोक्त सामग्री का तैयार किया हुश्रा 
यज्ञोपबीत यदि तुम्हारे पास है, तब हमारे गले में डाल दो क्योंकि यह न तो टूठेगा, 
न इसको मल लगेगा, न जलेगा ओर न कहीं जायगा । वह मनुष्य धन्य है, जो 
इस सर्वोच्तम जनेऊ को पहनकर चलता है। बह जनेऊ बेकार है, जो बाजार से 
मोल मेगा लिया और चोके में बैठ कर गले में पा लिया | तथाकथित गुरु ने कान 





१. आखा जी की बार, पूृ० ३३ - ३५ | 


३२१ निर्भुशमत ; विविध संप्रदाय 
में दीच्वा दी ओर ब्राह्मण ने अपने आपको गुरु मान लिया | जब्र पहननेवाला मरा 
तब वह जनेऊ झड़ कर गिर पड़ा) | 

स्पर्शास्पश्य आदि को सी नानक जी ने अनावश्यक गाना है। भोजन के 
समय वाह्य छत से तो मनुष्य आपने को बचाता है, किंतु अपने दुष्कर्मो की छत से 
बचने की चेष्टा नहीं करता | वे कहते है कि भोजन का चोका पूरते ही । लकीर 
बनाते हो | उस पर तुखथ्हारे ही समान पाखंड में विश्यस करनेवाले झाकर बैठते 
हैं और दूसरों की छुत से अपने को बचाते हैं; क्योंकि तुम समझते हो कि उस 
छूत से तुम्हारा भोजन नष्ट हो जागगा। वैसे वे झपने शनेक मंद कर्म और 
शरीर के विकार को नहीं देखते हैँ ।* 

नानक ने केवल विद्याध्ययन को निरथंक माना है। अनेक स्थलों पर 
उन्होंने अपने इन विचारों को प्रकट किया है। बार बार वे गआत्मज्ञान की 
आवश्यकता पर प्रकाश डालते हैं। मजुष्य भले ही पढ़ते पढ़ते पुस्तकों को पूरा 
गाड़ी भर इकछ्ठा कर ले और पूरे ऊँट का बोफ तेयार हो जाय। इतना हो कि 
रखने की जगह न रह जाय तो जमीन में गढ़ा खोदकर भर दे। अ्रपनी पूरी 
जिंदगी के सब्च महीने ओर वर्ष केबल पठन पाउन का ही कास करे। यहाँ तक कि 
प्र्येक साँप के खाथ उप्तका वेदाध्ययन चलता रहे तो भी यह सब अहंकार का 
भगड़ा झागड़ा ही है | 

परमात्मा नाम के जिना तिलक का लगाना आर यज्ञोपवीत फा पहनना कुन्न 
ब्यथ है ( पृ० ५४ ) ब्राह्मणादि जारियाँ, पशु पक्की आदि पदार्थ ओर नीलादि 
रंग ये सभी माया रूप हैं ( ० २३ )। इस तरह सिक्‍्ख धर्म की साधना में मृत्त 
वस्तु भक्त की भावना को स्वीकार किया गया हैं। फत्रीर ने इला, पिंगला की बहुत 
च्चों की है, योग की निंदा भी की किंतु सह्लार चक्र के अनहत्‌-नाद की 
सुनने के भी वे आकांछी हूँ । उन्होंने अपनी उल्लग्वाधियों के द्वारा अपने बचनों को 
कहीं कहीं पर बहुत गुह्ा भी बनाया है शौर खाथों को ललकारा भी है कि इमारा 
झर्थ समझो | नानक में यह सच्र कुछ नहीं है । उनें झपूर्व विनम्जता है। शिरोघ 
भी यदि किया है, तो नितांत अनिवाय होने पर । किंतु उप्में ललकार और चुनौती 
नहीं है | उन्होंने योग संप्रदाय ओर शरीर साधना का बहुत फम्त उल्लेख किया है | 


्ल्‍ननन 


१, आासा जी की बार छ० 8६ | 
२, वही, पृ० ५१० । 
3, वही, छ० १६ | 
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बास्तव में शरीर साधना की विभिन्न क्रियाओं की व्यर्थता भी उन्होंने संकेतित की 
है। वे सवोपरि चाहते हैं मन की शुद्धता; भावना की पवित्रता ओर आचरण की 
उच्चता | इमें तो ऐसा प्रतीत होता है कि नानक मुसलमानी प्रभाव के बीच रहते 
हुए भी अन्य संतों की अपेक्षा कम प्रभावित हुए। हठवादियों की भी अनेक 
चमत्कार बहुल साधनाशथों के प्रमाव में नहीं पड़े। उन्होंने श्रनेक प्रकार के दूसरे भी: 
साधनों को नहीं अपनाया, जिससे जनता प्रमावित होकर उनकी ओर आकृष्ट हो । 
सुफी धंप्रदाय का भी बहुत कम प्रभाव नाकक पर लक्षित होता है। छूफी संप्रदाय 
के ग्रशिक-माशुक की चर्चा भी कम है। उनमें विरह् की पीर की अपेक्षा परमात्मा 
की शरणागति की इच्छा अधिक है। वास्तव में गुरु नानक का घर्म नितांत व्याब- 
हारिक है। अनेक प्रकार की साधनाओं के संग्रह के फेर में न तो वे पड़े ओर न 
दर्शन की ऊँची कल्पना ओर गहरे तत्व-चिंतन में ही अपनी भेधा ओर प्रज्ञा का 
उपयोग किया | उन्होंने केवल मनुष्य के कार्य ओर आचरण की मर्यादा निर्धारित 
की | इसके साथ ही मन झथोर विचार की पवित्रता के साथ परमात्मा की करुणा ओर 
कृपा की प्राप्ति को परमावश्यक् माना । उन्होंने अपने को परमात्मा का प्रतिनिधि, 
दूत अथवा अवतार कहीं नहीं कटद्दा है। गुरु की अपूर्ब महिमा का प्रतिपादन 
कर अपने बाद शुरुओं की परंपरा ओर उन्हें उत्तराधिकारी बनाने की प्रथा को जन्म 
देकर, उन्होंने इसे विखरने ओर विविध शाखाओं में विभक्त होने से बचा लिया | 
बाद के गुरुओं ने भी संगठन और एकीकरण के प्रयात को और अधिक पुष्ठ बनाया । 
एक गुरु, एक ग्रंथ ओर एक भाषा, जो सिक्ख संप्रदाय में मान्य हुई उससे संगठन 
की एकता बनाए रखने में अपूर्व सफलता मिली | बाद में घिक्‍्ख ३ रुश्नों ने लंगर 
की प्रथा चलाई, जहाँ घनी निम्न सब एकत्र एक जगह एक भोजन करते थे | 
इससे समत्व, श्रातृत्व और एकत्व की भावना को बल मिला | गुरु नानक के 
व्यक्तित्व में जो व्यावह्यारिक क्रमता थी, उससे उनके कार्य का महत्व कबीर फी 
अपेक्षा स्थायी ओर प्रमावराली हुआ जिनमें चिंतन और अनुभूति की प्रतिभा 
अत्यंत प्रखर थी । 


कफबीरदास ने अपने संप्रदाय के साथ ही उत्तरी भारत में उस विशेष 

प्रकार की चिता ओर आचरण का सूत्रपात किया; जिसे आगे आनेवाले अनेफ 
संतों ने ग्रहण किया एवं अपने अपने ढंग से कुछ थोड़े - 

दादुदयात बहुत हेर फेर के साथ उसे व्यक्त किया। दावू एक ऐसे 

ही संत थे, जो यद्यपि बहुत कुछु कबीर के विचारों के 

समीप थे फिर भी उनका अपना व्यक्तित्त था। यह कहा जा सकता है कि उन्होंने 


१४३ निर्गुशमत ४ विविध संप्रदाय 


उन्हीं सत्यों फो जिन्हें कबीर ने व्यक्त किया है, अधिक नर्मी के साथ ओर ग्राह्म- 
रूप में व्यक्त किया है। दादूदयाल के जीवनबृत्त के संबंध में राज तक विवाद है 
कि वे जाति के धुनियाँ, मोची या ब्राह्मण थे । पं० सुधाकर हिवेदी ने इन्हें मोची 
कहा है और इनका जन्मस्थान जौनपुर बतलाया है। इनका पहला नाम महाबली 
बतलाया है ओर यह कहा है कि स्त्री के मरने के बाद घर छोड़ साधु होकर बनारस 
चले गए; जहाँ ये कबीर के चेले कमाल के अनुग्रह से पूरे जोगाम्यासी हुए।' 
इसके प्रमाण में बे एक दोहा मात्र उद्धत करते ई-- 

साचा समरथ गुरु मि्रा, तिन तन दिया बताय । 

दादू मोट महाब॒ली घट घृत मथी कर खाइ॥ 


इस एक दोदे के आधार पर इतना सब कुछ निष्कर्ष निकालना उचित 
नहीं प्रतीत होता, फिर इसके द्वारा निकाला गया अ्रथ भी संदिग्ध है। 

आचार क्षितिमोहन सेन ने अनेक अनुश्रुतियों ओर सांप्रदायिक परंपरा से 
छामबीन कर यह स्थिर किया है कि वे बस्तुतः निम्नवर्ग के मुखलमान थे। 
दादू प्रायः घुनियाँ जाति में उत्पन्न कहे जाते हेँ। बाउलों के लोकगीतों से तथा 
विभिन्न प्रदेशों के संतों से पूछताछ कर, यह निष्कर्ष निकाला है कि दादू सुसज्ञमान 
थे। उन्होंने यह भी अनुमान लगाया है कि दादू घुनियाँ ओर मोची दोनों ही 
व्यवसाय से संबंद्ध रहे होंगे । पंजाब में एक जाति पिज्जारा नाम को होती है । 
ये लोग कभी धुनियाँ का काम करते हैं और कभी मो के चमड़े की सिलाई करते 
हैं। इस जाति में दादू संप्रदाय के बहुत से अनुयायी भी हैं। अतः एक अनुमान 
उन्होंने यह भी लगाया है कि संभव है, दादू इसी जाति के रहे हों। दादू के 
प्रसिद्ध शिष्य रज्जब ने उन्हें पीर! कह कर संबोधित किया है |? यह भी इस श्रोर 
संकेत है कि दादू मुसलमान ये | दावू की रचनाओं में बुफी संप्रदाय की प्रेमामक्ति 
की अ्रत्यंत गहरी अनुभूति और दर्द मिलता है। हो सकता है, मुसलमान होने 
के कारण मुवलिम सूफी फकीरों की ओर विशेष श्राकृष्ट हुए हों और उनसे उनका 
संपर्क भी घना रद्दा हो। दादू के निम्तनवर्गीय मुसलमान होने से यही सिद्ध होता 


१. पं० सुधाकर हिवेदी : दादूदयाल्ष की बानी ( प्रस्तावना )। 
२, दादू दयाल की बानी, भाग १ ( वे० बे० प्रेस '; छु० ४ । 
है, रज्जब रजा खुदाय की पाया दादू पीर । 

कुल मंजिल महरम' भया दिल्त नाहीं दिलगीर ॥ 
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है कि कबीर ने हिंद मुसलमान के मिलने का जो सामान्य सानबीय द्वाधार स्थिर 
किया था; बह कालांतर में हृढ़ हो गया ओर दादवू भी उसी परंपरा के प्रति 
समथकों शोर पोषक में से थे । 
दाढ़ के ब्राह्मण कुल में डनन्‍्म लेने की बात तो बहुत बाद उनके अनुयाश्रियों 
उच्च जन्या सिद्ध करने के जिये फैलाइ । उनमें &३ दथ्य नहीं प्रतीत होता । 


दाह का परबह्म संप्रदाय कहा जाता है। पहला नाम तो 'ब्रह्म संप्रदाय” 
था; कितु बाद में संमबतः मध्वाचार्य के अक्षय संप्रदाय से इसे अलग सिद्ध करने के 
लिये इसका नाम परखब्रह्म संप्रदाय रखा यया। दावू ने बँभवतः संप्रदाय के रूप 
में कोई नया पंथ चलाने का विचार नहीं किया था | रज्जत्र को भी रचनाश्ं में 
इस संप्रदाय का उल्लेख नहीं है। बाद में शिष्पों ने ही इस नाम को प्रचलित 
किया | 

दादूदयाल की साथना और बाशी में यद्यपि हमें कबीर का सामान्य समर्थन 
मिलता है, किंतु स्वर के उतार चढ़ाव में अंतर है। दाद के स्वर में कबीर जैसा 
श्राक्रोश नहीं है ओर न विरोधियों के लिये चुनोती या लल॒कार ही है। प्रायः वे 
अपनी बात विनीत और शिष्ट ढंग से कट्ते हैं। संत का स्वभाव शीतल जल के 
सहश ठंडा होना ही चाहिए । दादू की रचनाओं से उनके इसी प्रकार के स्वभाव 
का पता लगता है। दादू ने रुढ़ियों के खंडन-मंडन में भी उतना श्राग्रह और 
तीव्रता का झामास नहीं दिया है जितना कबीर ने बाह्याचार एवं प्रदर्शन का 
विरोध ओर उसकी निरथंकता सिद्ध की है, किंतु उसमें यथासाध्य अनुभूति 
ओर मर्म को व्यक्त करने की इच्छा लक्षित होती हे, किसी के विरोध की श्ाकांज्ा 
नहीं | हिंदुओं और मुसलमानों दोनों को इन्होंने वाह्याचार और पा्खंड छोड़कर 
सहज धर्म ओर मार्ग पर चलने के लिये प्रेम पूर्ण निमंत्रण दिया है। अंत्शुद्धि, 
श्रात्मज्ञान आदि की महा को सममझाकर ही वे बारबार साधकों ओर जनता को 
अपने साग॑ पर चलने का उपदेश देते हैं। कभीर की तरह इनका दृष्टिकोश 
खंडनात्मक नहीं था | ये अपनी बात का ग्राह्म पक्ष विशेष रूप से उपस्थित करते 
थे | इसी से दादू का व्यक्तित्व तुलसी आ्रादि भक्त कवियों के दास्यभाव से भींगा 
भींगा सा प्रतीत होता है | ज्ञानवाद के तक और विश्लेषण को इन्होंने धर्म प्रचार 
का मुख्य साधन न बनाकर आत्मसमपंण पू्शभक्ति ही को इसका साध्यम 
बनाया दादू ने सूफी कवियों के दद और व्याकुलता के साथ भारतीय पद्धति के 
मर्यादित आत्मनिवेदन को समन्वित किया है। इस दृष्टि से भक्ति की सच्ची 


अंक: 
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भावमति इनकी रचनाओं में उपलब्ध होती है। उपासना में श्रक्‍लद्पन का 
समावेश नहीं हो सकता । सहज सरल निरमिमान स्वभाव दादू का; सत्तमुच हो 
ऐसी मक्ति के अभिन्‍्यक्ति के अनुकूल था। दावूं बारबार कबीर के प्रति ह7५ 
आमार प्रकट करते है और यह स्वभाव ही उनका इस बात का ब्योतक है कि ये 
अपने से बड़ी के प्रति अत्यंत विनयशील थे । 


दादू की रचनाएँ कबीर की श्रपेज्ञा ग्रसादमुण से अधिक परिंपू थीं। 
भाषा का राहज सोषव उनकी वाणी में मिलता है। यद्यपि काव्य को दादूं ने 
भी साधन के ही रूप में स्वीकार किया था, साध्य के रूप में नहीं, फिर भी उल्का 
उपयोग उन्होंने मधुर और साथक वाहन बनाकर किया | 


दादू निर्गुश ब्रह्म के आराघक होते हुए भी इतने भक्ति विहल ये कि श्राश्यय 
होता है कि शुद्ध निशुश का उपासक किस प्रकार ऐसी भक्ति का अजन कर सकता 
है। उनकी मक्ति, पूजन, शचन अथवा दूसरे प्रकार की 
दादू की साधना. अन्य अच्चा में विश्वास करनेवाली नहीं थी, किंतु नाम की 
महिमा दादू ने बड़े ही निविड़ भाव से कद्ठा हे। वेसे द।दू 
ने प्रायः अनेक स्थलों पर निर्गुश ओर सगुण दोनों की ही विवादग्रत्त कट्ठा ४ | 
छत; दोनों में किसी पर भी उनकी आस्थाया श्राग्रह नहीं प्रतीत होता है। से 
केवल अनुभूति और माव प्रधान विश्वास को ही आराधक मानते थे!। दादू मे 
नामस्मरण की महिमा का जितने विचार और श्रद्धा के साथ वर्शान किया 2, 
संभवतः तुलसीदास आदि का व्शन भी उस टक्कर का नहीं। सगुण भक्तों के 
पूर्व ही इन निगुंण भक्तों में राम नाम की महिमा का इतना विस्तारपूर्ण वर्शन यह 
प्रमाणित करता है कि निर्गुण उपासना शास्त्रीय मर्यादा ओर ज्ञानवाद के निर्धारित 
ढाँचों में ढली हुईं नहीं थी, वरन्‌ वह सहज लोक विश्वास को आधार मानकर 
केवल मानवीय गुणों का अवलंब लेकर चली थी । 





१. दादू राम अगाघ है, अविगत लखइ न कोइ । 
मिश्गुन सरगुन का कहड्ू, नाउ' विल्वंण न होड़ । 
दादू की बानी ( भाग १ ) बे० चे० भेस, छू० १०८ । 
सरगुन निरगुन हो रहे, जैसा पैसा ल्ीन्ह । 
हरि सुमिरन लव लाइए, का जानी का कीन्ह । 
वही, ए० $८। 
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दादू का यह नामस्मरण अवश्य ही सम्रुण उपासकों अथवा शास्त्रीय 
परंपरा के अनुयायियों से शधिक उदार था । उनके लिए राम ओर अल्लाह का 
नाम-मेद बहुत मइल्त का नहीं था। एक ही मैदा से जैसे विभिन्न पकवान बनते 
है, उसी प्रकार ईश्वर और अल्लाह का नाम-मेद दे) | दादू ने इसी प्रकार अन्य 
पूर्ववर्ती संतों और भक्तों को मी इसी श्रेणी में रखा है ओर उनकी सिद्धि तथा 
सफलता का सारा दायित्व नामस्मरण पर ही माना है । यह सहज विश्वास ही 
वास्तव में दादू संप्रदाय की विशेषता है । 

दादू का सुमिरन भी अन्य लोगों के सुमिरन से भिन्न है। यह सुमिरन 
केवल शरीर का या जिह्ना का नहीं है। शरीर का सुमिरन तो तभी तक सुखद है 
जब तक आत्मा में सुमिरन नहीं होता | 

दादू की साधना बिलकुल सत्य पर आधारित थी। उनका विश्वास था 
कि वाह्य आवरण और दिखावट ओर श्रनावश्यक कष्ट साधना बिलकुल व्यर्थ है? | 
वास्तव में समी संत कवियों ने दिल की सच्चाई, अनुभव की सच्चाई और भावना 
की सच्चाई को दी ईश्वर प्राप्ति का साधन माना है। पाषंड और आउडंबर से उन्हें 
तीव्र विरोध था । इसी आधार पर इन संत कवियों ने मूर्तिपूजा, तीर्थाग्न और 
अन्य दूसरे कर्मकांडों की निंदा की है। दादूदयाल भी इसीलिए ऐसे मूर्तिपूजकों 
को अंधा फहते हैं जो ईश्वर फो भूलकर केवल पत्थर पूजा को ही अपना लद्षय बना 





9, एके अक्लाह राम है; समरथ साईं सो । 
मेवे के पकवान सब, खाना होइ सो होथ ॥ 
5. >< >६ 
दादू सिरजन हार के केते नाउ अनंत । 
चित आवइ सो लीजिये, यों साधू सुमरहिं संत्र ॥ 
बही, ५० १६ । 
२, ( दादू ) कहँ सिव बहा ध्यान घरि, कहाँ कबीरा नाम । 
सो क्‍यों छाना होइगा, जो रे कहैगा राम ॥ 
दादू। की बानी, वे वे प्रेस ( आग १ ); एछ २७ 
है, सच बिन साईं ना मिल्नह, भावह भेष बनाई । 
भावद करवचत अरध मुख, भावडइ तीरथ जाइ ॥ 
वही । “ 
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लेते हैं। इस क्रिया को वे आत्मघातके नाम से पुकारते हैं! । जिस प्रकार संत कवि 
स्वानुभूति की सच्चाई को ही सच्ची आस्था ओर विश्वास के रूप में ग्रहण करते थे, 
उसी प्रकार वे वस्तु जगत्‌ के सत्य को भी स्वीकार करते थे। इलोक में प्राणियों 
को कष्ट देकर बैकुंठ में सुख पहुँचाने के प्रयास फो वे निरा पाषंड मानते थे । 
प्रत्यक्ष में जो जोब को कष्ट पहुँचावेगा वह परोक्ष स्वर्ग में कया सुख पहुँचा 
सकता है | 

हिंदू मुसलमान की श्रमिन्नता और एकता पर मी दावू ने बड़ी तकपूर्ण और 
ग्रोजस्वी भाषा में अपने विचार व्यक्त किए हैं। इन संत कवियों ने मनुष्य के 
सभी वाह्म परिच्छेद, रूप ओर वर्ग तथा जाति प्रकार से ऊपर उठकर सब में एक 
मानव मात्र का प्रतित्रिंब देखा है। मनुष्य के ध्रति अ्रगाघ सद्दानुभूति और अ्पूरणीय 
ग्रेम से उनका हृदय श्ाप्लावित था। जहाँ कहीं मनुष्य में भेदभाव बना है, 
ऊँच नीच का बिलगाब है; उनका स्वर श्राक्रोश से परिपूर्ण हो उठता है ओर 
मानव को अपमानित फरनेवाली इस व्यवस्था ओर प्रणाली पर वे निर्मय्र प्रह्मर 
करते हैं | दादू में आ्राक्रोश यद्यपि कम है; किंठ॒ मीठे तर्क और सद्भाव को जगाकर 
एवं मनुष्य को अपने दोष ओर कमी के प्रति जागरूक कर, उसे ठीक राह पर लाने 
के वे पक्षपाती थे? | 


१, जग अंधा नैन न सूक३, जिन सिरने ताहि न बूझह । 
वाहन की पूजा करह, करिं आतमधघाता । 
निरमल नयन न आवहइ, दो जग दिसि जाता । 
पूजइ देव दिह्वाडिया, महामाई मानह । 
परगद देव निरंजिना, ताकी सेव न जानइ । 
भट रे भूत सब अ्रम के, पशु ध्रानी ध्यावह । 
सिरजनद्वारा सवनिका; ताकी नहिं पतचह ॥ 
दादू दयाल की बानी, ( भाग दो ), वे० वे० श्रेस, पृष्ठ छशे । 
२, माँ पीछे बैकुंठ वासा, मूर्वे सुरग पठाचहिं । 
मूओं पीछे मुकुत बतावहिं, दादू जग बौराबै ॥ 
वियोगीहरिः संत सुधासार, ए० ४६४ । 
४. दोनों भाई हाथ पण$ दोचों भाई कान । 
दोनों भाई नैन है, हिंदू सुसलमान ॥ 
चही, ए० ४९५४ । 
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संत द्ाव्य में गुरु की महिमा बहुत ही बढ़ी मानी गईं है। दादू का 
निजी गुरू कौन था; यह तो विद्यादग्रस्त है; किंतु उन्होंने श्रपनी रचनाओं में कबीर 
के प्रति अपना ऋटल विश्वास प्रकट किया है । इससे अधिक स्पटता और क्‍या हो 
सकती है कि वे कहते हैं कि में भी उसी ईश्वर को मानता हूँ जिसे कबीर मानते थे । 
उनको छोड़कर मन, वचन ओर कम से ओर किसी का आराबन नहीं कर 
सकता | दादू का यह विश्वास था कि गुर के प्रति सच्ची आस्था और विश्वास 
भक्त को भी व्रिलकुल्ञ उनके अनुरूप बना देती हैं! । 

दादू की रचनाओं में प्रेम का जितना सार्मिक और स्वाभाविक उद्रेक 
दिखलाई पड़ता हैं, उतना कम संत कवियों में है। मुसलमान होने के कारण 
भी संभव है. उनके ऊपर सूफी प्रभाव श्रधिक पड़ा हो। किंतु सबसे बड़ी बात 
दादू का स्वभाव था | वें सहज ही अनुरागी व्यक्ति थे। हंद्र और संघर्ष उनकी 
प्रकृति के प्रतिकूल था। मर्मी कवियों जैसी उन्हें प्रेम-आविल्ल-दश्टि मिली थी | 
इसी से उन्हें सारी प्रकृति ही उस विराठ पुरुष से मिलने की सजा में प्रतीत होती 
थी, जिसके लिए दादू स्वयं तड़पा करते थे। यद्यपि परमपुरुष को प्राप्त करने के 
लिये दावू ने आशिक माशूकाना? ढंग स्वीकार किया था, किंतु उसमें फारसी 
कवियों और संतों की तरह वह ऊद्दात्मक अभिव्यक्ति नहीं थी, जिसके कारण सारा 
वर्शन बहुत कुछ मोल सा हो जाता दै। उस झपूर्व प्रियतम से मिलने की अपनी 
उत्कट आकांच्षा को दादू ने स्वामाविक ढंग से कहकर, जितना प्रभावशाली 
बनाया है उसे अतिरंजित कर कभी भी नहीं बना सकते थे | हरीमरी प्रकृति को 
देखकर दादू के हृदय में केसी पवित्र और अनूठी कल्पना का उद्भव होता है। 
उन्हें प्रतीत होता है कि इरीतिमा का सुंदर परिधान धारण कर (रथ्वी अपने सुदूर 
अआ्काश में रहनेवाले प्रियतम से मिलन की तैयारी में है ।* सारी सृष्टि में फल, 


१. जो था कंत कबीर का; खोई वर बरिहंँ । 
मनसा, वाचा, करमना, में और न करिहं। 
वियोगी हरि, संत सुधा सार ; एू० ४८६ | 
जो कोई सेव राम को, राम सरीखा होइ । 


दादू नाम कबीर ज्यों साखी बोलइ सोय । 
बद्दी । 
२, आज्ञा अपरंपार की, बहि अंबर भरतार । 


हरे पटंबर पद्दिरि कर, धरती करद' सिंगार । 
दादूदयाल जी की बानी०, वे० वे० प्रेस, ( भाग ३ ), प्ृ० ४५ । 
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फूल, इरियाली और उल्लास सभी उसी शझ्लानंद के द्योतक हैं, जो इस प्रेम मिलन 
के अवसर पर उद्भूत होता है! । 
प्रेम के उपरांत विरद्ठ का समय आता है। प्रेम की परीक्षा ओर कसोटी 

यही विरद्द ही है। विरह के कष्ट से संतरूपी प्रेमी सच्चा प्रणयी हो सकेगा। 
बिना विरह के प्रेम में तीवता; कसकता और आस्था न होगी। सूफी कवि सारे 
जीवन को ही विरह की अवस्था मारते हैं। अपने प्रेम की लो को इसी विरह की 
वायु से सुलगाकर उद्यीत करते हैं। श्रतः सूफी संग्रदाय में विरह वेंदना को 
मेलना अभिवाय झोर फल्यणकारी समझा जाता दै। दादू ने भी इसी विरह की 
बेदना ओर तड़पन को अत्यंत मार्मिक शब्दों में प्रकट किया है। यद्यपि सूफी 
कवियों का प्रेम आध्यात्मिक था, फिर मी उसमें इतनी यथार्थता और सच्ची 
अनुभूति थी कि उससे ध्वनित होनेवाली व्याकुलता किसी को भी द्रवित कर 
सकती है| दावू बार बार अपने राम प्रेमी फो बुलाते हैं। आतुर होकर विरहिनी 
उस प्रेमी के पंथ को देख रही है :-- 

आवहु राम दया करि मेरे | बार बार बलिहारी तेरे । 

बिरहिनि आतुर पंथ निहार्‌इ । शमनाम कहि पीव पुकारइ । 

पंथी बूमइ मारग जोवइ । नैन नीर जलन भरि सरि रोवइ | 

निसि दिन तलफइ फिरइ उदास । आतम राम तुम्हारे पास । 

वय विसरे तन की सुधि नाहीं। दादू विरहिन मिरतक माही  । 
उसी विरह की व्याकुलता में अनेक प्रकार फी मनुद्ार करते हैं। क्योंकि वे जानते 
हैं कि प्रेम ही जीवन का सबसे काम्य पदार्थ है। उसके बिना कोई भी आनंद 
सुखद नहीं हो सकता है, अ्रम्त भी विष तुल्य प्रतीत होता है। अतः वे हर प्रकार 
से इस परम तत्व को स्थायी बनाने का आग्रह करते हैँ 


सजनिआ नेह न तोरी रे । जो हम तोरहिं महा अपराधी, 
तऊँ तूँ जोडी रे । 


43. वसुधा सब फूलइ फलइ, पूथिवी अनंत अपार । 
गगन गरज जल थल्र भरें, दादू जय जयकार ॥ 
वियोगी हरि : संत सुधासार, पृ० ४६१। 
२... दादृदयाल की बानी ( भाग ३ ), वे० वे० पेस, एपट १३४ । 
मनि० स्रा० पृ० & (११००-६३ ) 


निर्गुग साहित्य ; सांस्कृति ८ प्रष्ठभूसि १३० 


प्रेम बिना रस फीका ल्ागइ, सीठा मधुर न होई । 

सकल सिरोमनि सबदें नीका, कड़ू आ लागइ सोई । 

जब त्गि प्रीति प्रेम रस नाहीं, त्रिखा बिना जत्न अइसा | 
सबतें सुंदर एक अमीरस, होइ हल्लाहल जइसा । 

सुंदर खाई खरा पियारा, नेंह नवा नित होबइ | 

दादू मेरा तब मन मानेइ, सेज सदा सुख सोचइ ॥।' 


सच्चे भक्त के लिये अहं का त्याग ओर पूर्ण श्रात्मसमपंण नितांत आवश्यक है। 
जब तक तिलमात्र भी बिलगाव का भाव बना हुआ है; प्रिय से सच्चा तादात्म्य 
नहीं हो सकता । भक्तों में दादू की निरीहता और दैन्य अ्रप्रतिम है। भक्त और 
भगवान्‌ के बीच जब॒ तक यह अभिन्न स्थिति नहीं होती, तब तक भक्ति को पूर्ण 
निष्पति नहीं हो सकती । श्रमिन्नता का अनुभव ज्ञान और तक के द्वारा भी किया 
जा सकता है और भाव के द्वारा भी। दावू तो संत थे। ज्ञान ओर तक जो 
कोरी बुद्धि का परिणाम हो उससे उन्हे फोई सरोकार नहीं। वे तो आस्थावान 
साधक थे । भाव के द्वारा प्रेमी को जीतने के प्रयासी थे । श्रतः उन्होंने दैन्य ओर 
आत्म समपंण का मार्ग स्वीकार किया । दादू का दैन्य जैसे उनके छूृदय की गहराई 
से व्यक्त हुआ है। शिष्टाचार का दैन्य नहीं है। वह एक अनुभूत सत्य के रूप 
में व्यक्त हुआ है, जब भक्त यह सच्चाई से श्रनुभव करता है कि वह सर्वथा निःस्व 
है | भगवान्‌ सभी शक्ति ओर क्षमता के उद्भव केंद्र हैं। अपनी इस निरीहता को 
ही दादुदयाल ने सीधे सादे शब्दों में जहाँ तहाँ व्यक्त किया है । हम कह सकते हैं 
कि मनुष्य की देन्यानुभूति जब्र पारलौकिक अनुबंध में व्यक्त होती है, उसे ही भक्ति 
कहते हैं। इस अर्थ में दादू दयाल की भावभूमि भक्ति को अनुरूपिणी थी । 


हमरे तुमही हो रखवाल | 
तुम बिन और नहीं कोऊ मेरे, भव दुख सेटन हार । 
वैरी पंच निमिष नहिं न्‍्यारे, रोकि रहे जमकाल । 
हा जगदीस दास दुख पावइ, स्वामी करहु संभात्न । 
तुम्ह बिन राम दहहिं एटुँदर, दसो दिसा सब साल । 
देखत दीन दुखी मों कीजइ, तुम्द हो दीनदयाल । 


१. दादू की बानी, चे० चे० प्रेस, ( भाग २ ), एू० $८२.। 
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निरसे नाउं हेव हरि दीज३इ, दरसन परसन लाल | 
दादू दीन लीन करि लीजे, भेटहु सब जंजाल'॥ 


इन पंक्तियों को पढ़कर दादू श्लीर किसी भी सगुण भक्त में क्‍या अ्रंतर प्रतीत 
होगा ? उनकी इस भक्तिमावना को देख कर तो उनकी यह पंक्ति स्मरण हो 
जाती है-- 


सरगुन निरणुन हे रहे, जैसा तेसा तीन्ह। 
हरि सुमिर्न लो लाइए, का जानडं का कीन्ह। 


किंतु दादू का ईश्वर, कन्हैया ऐसा नहीं, जो किसी स्थान विशेष पर ही 
हो। उसकी ज्योति वे सारे विश्व में देखते हैं। वह सव्त्र व्याप्त है। 
उसे जहाँ देखा और हूँढ़ा जाय वह सर्वत्र मिल सकता है। उसकी क्रीढ़ा 
कहीं भी देखी जा सकती हैं। अतः उसके ढ्ँढ़ने के लिये मटकने फी आवश्यकता 
नहीं है | 


मुसलमानों के आगमन के साथ जिस सूफी संप्रदाय का प्रवेश इस देश में 


१, दादू दयात् की बानी, भाग ३, छु० ५६ । 

२, (क ) राम रमत देखड न कोई । जो देखह सो पावन होई । 
बाहर भीतर नेड़ा न दूरि | स्वामी सकल्ल रहा सरपूरि । 
जहेँ देखड तहँ दूसरि नाहिं। खब घटि राम समाना साहिं। 
जहाँ जाडे तहाँ सोह साथ । पुरि रहा हरि बत्रिभुवन नाथ । 
दादू हरि देखे सुख होय | निसि दिन निरखन दीजइ मोंहि । 
दादू दयाल की बानी, भाग ३, पू० १७१ | 

(ख ) घ्दि घटि गोपी घटि घाटे कान्‍ह । घटि घदि राम असर अस्थान । 

गंगा जमुना अंतरवेद । सुरसति भमीर बहह परसेद । 
कुंञ केलि तहँ परम विलञास । सबके संग मिल्रि खेलह रास । 
तहाँ बिन बेना बाजइ तूर | बिगश्तइ कंवल चंद अरु सूर । 
पूरन ब्रह्म परम परकास । तहाँ तिन देखइ दादू दास । 
दादू दयाल की बानी, भाग ३, ए० १७३। 


नर्गुण साहित्य ; सांस्कृतिक पृष्ठभूमि १३२ 


हुआ, उस पर भक्तिभावना का इतना गहरा रंग चढ़ा छुआ था कि उसमें तथा 
भारतीय भक्ति परश्ंपरा में एक स्पष्ट समानांतरता दिखाई 
सूफी संप्रदाय पड़ती है। सूफी भावनाओं से मक्तिवाद भी प्रभावित हुआ 
उत्पसि और विकास ओर स्वय॑ सूफी घर्म भी हमारे देश की भक्ति परंपरा से 
संपृक्त हुआ । सूफी धर्म का जन्म मुहम्मद साहब की 
मृत्यु के पश्चात्‌ करीब करीब अढ़ाई सो वर्ष बाद मानना चाहिए। शअ्रब के 
मस्स्थक् में प्रेम ते लिक्त यह रसमयी धारा वहाँ के थिकता कणों को आविशक्त 
करती; ईराक ओर फारस से मधुरिमा का संचय करती हुई मारतत्रष में आई। 
सफी धरम के पीछे मानव आत्मा का झनेक प्रकार के विधिविधानों के जंजाल से 
मुक्त होकर अखिल सत्वा के साथ एक रूप होने की धेरणा ही मुख्य है 
संप्रदायों का सदेव ही एक मार्ग रहा हैं--अनेक प्रकार के आचार, 
विश्वास और विधियों थे अपने और अपने अ्रनुयाथियों को बाँधघकर उन पर अपनी 
भुहरर अंकित करने का प्रयक्ष | इस्लाम में भी कुरान और शरियत के वसूलों से 
अपने अनुयायियों को कड़ाई से बाँधने की चेष्टा की गई थी। मुहम्मद साहब ने 
आचार की पवित्रता ओर सादे जीवन को ही घर्म की आधार शिला बनाई, 
किंतु उनके बाद के घामिक नेताओं ने इस्लाम को धार्मिक एकतंत्रवाद में इस 
प्रकार जकड़ा कि सामान्य व्यक्तियों की फोन कहे, बड़े बड़े नरेशों को भी खल्लीफा 
की कृपा की याचना करनी पड़ती थी। झुहृम्मद बिन कासिम जैसे अनेक विजेताश्ों 
की खलीफा के अकारण क्रोध और प्रतिहिंसा के संमुख मूक्र रूप से अपने को 
बलिदान करना पढ़ा | रोजा, नमाज आदि अनेक प्रकार के आचार थे जो मनुष्य 
की आत्मा फो कैद किये हुए थे। सूफियों ने केवल ईश्वर के प्रति प्रेम फो ही 
अपनी आस्था श्र निष्ठा का सुख्य श्राधार बनाया । मुसलमानों का यह विश्वास 
है कि इंश्वर सिंहासनारूढ़ हो निंय के दिन अंतिम रसूल के नेतृत्व में सबको 
प्रतिफल देता है। सूफी इसमें विश्वास नहीं करते । उनका कहना है कि मनुष्य 
का हृदय ही ईश्वर का सिंहासन है, जो मानव मन की आठ बौद्धिक शक्तियों रूप 
देवदूतों से उद्दहिित है | इसी प्रकार इस्लाम में स्वर्ग ओर नरक की भी कल्पना फी 


१. “अनासक्ति का एक बिंदु सहर्खों वर्षो की नमाज और रोजा से श्रेष्ठ है ।? हसन 
( लिटरेरी हिस्टी आब अरब ) सृफीमत साहित्य और साधना, घू० २१६ । 


२, द डिवाइन थोन इज कसिड्ड हु थि बान बाई एट एजिल्स ऐंड सो आर दू 
एट ह्यूमन फैकल्दीज । 
आउटलाइंस आवब इस्लामिक कढ्चर, वाढ्यू दो, पए० ५३५ । 
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गई है, किंतु सुफी इस प्रकार का स्वर्ग नरक नहीं मानता। उसके लिए ईश्वर से 

वियोग ही नरक है और उससे मिलन स्वर्ग है! | मुहम्मद साहब ईश्वर के पेगंबर 

हैं, ऐसा समी मुसलमानों की तरह सूफी भी मानते हैं, इसके अति रेक्त वें भक्त 
आर भगवान्‌ के बीच अनिवार्य रूप से मध्यस्त रहना नहीं मानते, क्योंकि सूफी तो 

अपने ओर अपने ईश्वर के बीच कोई व्यवधान नहीं चाहता" । 

सुफी संप्रदाय में कुरान ओर मुहम्मद साहब के बावजूद भी गुरु का महत्व 
स्वोपरि माना गया है | धर्म के विविव निषेधों और आदेशों के जाल से मुक्त होने 
में गुरु की मक्ति बहुत सहायक हो सकती थी। सुतलमानों में पाँच कतंव्य आत्म- 
शुद्धि के लिये आवश्यक माने गए हैं -तोौहीद ( एक ईश्वर पर विश्वास ) सल्लात 
( प्रार्थना ) रोजा, जकात और हज | सूफियों में ये सभी कर्मकांड इसी रूप में नहीं 
मिलते । ईश्वर न्‍्यायी और कठोर है, ऐवा कुरान में कहा गया है, फिंतु वह दयालु 
और उदार भी बहुत अधिक है। अतः सूफियों ने पंचकर्मों द्वारा नहीं, बरन्‌ अपने 
प्रेम द्वारा उसे पाने की चेष्टा की । 
यदि इस्लाम के विकास और प्रचार के क्रम पर हम दृष्टि डालें तो अ्रंत में 

इसी निष्कर्ष पर पहुँचते हैं कि सूफी धर्म का भी जन्म वाह्मवाद के विदद्ध अ्रंत्जगत्‌ 
की स्थापना के लिये हुआ | पैंगंचर ने इस्ताम के रूप में जि धर्म का प्रवर्तन 
किया, वह बहुत ही सादा धर्म था, जिसमें थ्राचरण की पवित्रता पर सर्वाधिक जोर 
दिया गया था। मुहम्मद साहब फो आरंभकाल में ही वर्षों गंभीर चिंतन के बाद 
जो ईश्वरीय इलहाम हुआ था, उसमें शरीर और मन की सफाई के लिये ईश्वरीय 
निर्देश स्पष्ट है :-- 


ऐ चादर में लिपटे हुए (मुहम्मद साहब चादर में अपने को लपेठे थे) 
उठ ओर लोगों को आगाह कर 

ओर अपने रब्ब की बड़ाई कर 

ओर अपने कपड़े को साफ कर 

ओर मेल्षेपन से बच 





१, हेल एकार्डिग हु द सेल्िब्रेटेड सूफी शिवत्नी इज सेपरेशन प्राम गांड ऐंड 
हैवेन नियरनेस ठु हिम । 
आउटलाइँस आव इस्लामिक कढचर, वादयू० दो, छू० ४६१ । 


२, डा० विसलकुमार जैन : सूफीमत और हिंदी साहित्य, ए० ५३ । 
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ओर दूसरों की सेवा करने के लिये किसी पर अहसान मत जता 
ओर अपने रब्ब के लिये सत्र से काम ले ।* 
इसी प्रकार इंश्वर के संबंध में भी उसकी सबते बड़ी विशेषता प्रेम बतलाया गया ! 
उसे दयावान कहा गया-- 


'जिसने प्रेम से प्रेम का पुतत्ना तेयार किया, ऐलान कर, तेरा रब्ब 

बड़ा ही दयावान है। जिसने आदमी को कल्नम के जरिए ज्ञान दिया 

ओर आदमी को वे सब बातें सिखाई जिन्हें वह नहीं जानता था* ।” 
कुरान में इसी तरह से यह भी प्रतिपादित है कि जिस पर ईश्वर की कृपा 
होती है वही ठीक मार्ग पर चलता है। भठकनेवाले ईश्वर की कृपा से वंचित 
होते हैं-- 

“इंश्बर जिसे मार्ग पर ( चलने की ) प्रेरणा करता है, वह मार्गवात्ञा 

( होता है ) जिसे भटकाता है, वह भटकता रहता है? |? 

भगवान जिसे चाहता है' मार्ग पर लगाता है, जिसे चाहता हैः 

भटकाता है । 


कुरान में मुसलमानों को उपदेश दिया गया है कि उन्हें सबके प्रति विनम्र 
होना चाहिए, किसी से भी कठोर बर्ताव नहीं करना चाहिए। धर्म के मूल में 
इंश्वर के प्रति सच्ची आस्था का होना है। “लोगों के साथ नरमी से बर्ताव करना, 
किसी से सख्ती न बरतना, उनके दिलों को खुश रखना, उन्हें बुरा न कहना ॥ 
जब वे तुमसे पूछें 'स्वग की कुंजी क्या है? ? “तो तुम जबाब देना 'एक ईश्वर की 
सचाई ओर नेकी में विश्वास करना और नेक काम करना यही स्वर्ग की कुंजी 
है ।? सहिष्णुता, करुणा और परोपकार वृत्ति के ऐसे भव्य उपदेश कुरान में हैं 
कि उनको पढ़ कर यह विश्वास नहीं होता कि उसफा अनुयायी किसी भी प्रकार 
असहिष्णु, धर्माध श्रौर कठोर हो सकता है। कुरान फहती है 'बुशाई का बदला 
भलाई से दो |*****अगर तुम चाहते हो कि अल्लाह तुम्हें माफ कर दे तो तुम्हें 
चाहिए कि तुम दूसरों के फसूरों को माफ कर दो और उन्हें भूल जाओ, अल्लाह 





॥. कुरान ( अलु० पं० सुंदरलाल ) -- ७७, १-७ | 
२, वहीं, ६३, १--५ | 
दे, वही, ७, २९०७ । 
मिर्का झचुल फज्ल ; काफ आफ इस्लाम ; सुंदरलात जी द्वारा उद्घुत्त ); 
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मापा करनेबाला और दयावाम है! |? इस्लाम में भी यह स्वीकार किया है कि 
कष्ट आत्मशुद्धि का साधन है। भगवान्‌ अपने भक्तों को कष्ट इसलिए देता हैं, 
जिससे वे अपने हृदय के कह्मष को थो सके | कट सहन से न तो घबड़ाना चाहिए 
न इंश्यर में ग्रास्था खोमी चाहिए |! क॒द्दा गया है कि जो ईश्वर में अ्रधिक विश्वास 
रखता है, उसकी श्रत्यधिक कड़ी परीक्षा की जाती है । 

“हमारे दुख हमारे पापों के घोने के लिये हैं। सचमुच अगर ईश्वर में 
विश्वास करनेवाले किसी थ्रादमी के एक कॉटा चुभता है तो 2 ल्लाह इसके जरिए 
उसका रुतबा बढ़ा देता है ओर उसका एक पाप घुल जाता है ।'**** जिसका 
विश्वास जितना पक्का होता है उतनी ही उसकी परख फी जाती है । जिसका विश्वास 
अटल है, उसी को दुख भी ज्यादह दिए जाते हैं* |? 

कुरान के इन फतिपय उद्धरणों से स्पष्ट हे कि इस्लाम में मुख्यरूप से तीन 
बातें 7ल्‍्लेखनीय हैं--- 

१-० सिर्फ ईश्वर को मानना शोर उसी की पूजा फरना । 

२--नेक काम करना ओर बुरे कार्मो से बचना | 

३--सब धर्मो का मुल एक भानना और सब धर्मों के चलनेवालों ओर 

महापुरुषों का एक समान आदर करना | 


इन मोलिक सिद्धांतों पर विचार करने से स्पष्टतः दो निष्कर्ष -निकलते हैं--पहला 
यह हि इस्लाम में भी सदहिष्णुदा को अत्यंत श्रावश्यक माना गया है, दूसरा यह 
कि प्रपचि फो मी सदगुणों में गिनाया गया है। इसी प्रपत्ति का दूसरा नाम 
हूँ अत्मसमपंण । इंश्वर प्राप्ति के लिये इस्लाम में भी हृदय पक्ष, भाव और भावना 
को प्रधान माना गया है। सुहृम्मद साहब की सूृत्यु के पश्चात्‌ इस्लाम में भी 
फर्मकांड की बहुलता हो गई। मैमितिक ओर नेत्यिक विधि विधानों फो ही प्रधान 
समझा जाने लगा। पाँच समय फी नमाज, हृदीस के नियमों का श्रक्नरशः पालन 
ओर बाह्य उपचारों की इतनी प्रधानता हुई कि शुद्ध ओर पवित्र आचार तथा 
हृदय की सच्ची भक्ति बहुत कुछ बिलुप हो गई | कुरान में तो श्रास्था तो थी किंतु 
केवल उसका तोतारटंत ज्ञान ज्यादा होता था, उसे आचरण में उत्तारने की चेश 
कम होती थी। हृदय की वह गद््‌गद भक्ति, जो मुहम्मद साहब के उद्गारों में 


अैरनननलन+-+ 


१. सुंद्रलाल : हजरत मोहम्मद और इश्लास, पू० ७४ । 
२. कुरान; र२८) ८३ । ( सुंद्रराल : हजरत भोहस्मद और इस्लाम, प्रू० ११८ ) 
हें, वही छू० १8६५॥। 
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थी, श्राँखों से श्रोमल सी होने लगी । नमाज के समय मुहम्मद साहब के उद्गार 
इस प्रकार के होते थे, 'ऐ अल्लाह; में तुझे नमस्कार करता हूँ। तुझ पर ही मेरा 
विश्वास है | मैं श्रपने को तेरे ही सुपुर्द करता हूँ। मेरा कान ओर मेरी श्राँल; 
मेरा मेजा, मेरी हृडिड॒याँ, मेरे पद्ठ सब तेरी तुच्छ मेंठ हैं। “यह उद्ासपूर्ण, एकांत 
ओर निविड़ भाव ही धर्मों को स्फूर्ति प्रदान करता है। जब इस पर कमकांड और 
विविधवादों की काई जम जाती है तो उसकी प्रेरणा लुप्त हो जाती है ओर केवल 
निर्जीव यांत्रिकता रह जाती है। सूफी साथकों का यह प्रयास था कि वे बाह्य 
कर्मकांडों को प्रथकू कर हृदय का सीधा संबंध इंश्वर से स्थापित करें | 
इसमें संदेह नहीं कि वाह्य विधानों से विद्रोह की भावना तो सुफी संतों में 
अपने आप थाई ओर कुरान में पाए जानेवाले अनुकूल विचारों का उन्होंने 
सहारा लिया, किंतु समय के साथ ही इन पर वाह्म 
नए तत्वों का. विचारधाराओं का भी प्रभाव और पड़ा ओर सूफी धर्म में 
सन्निवेश नए तत्व भी संनिविष्ट हुए। सुहम्मद साहब की खत्यु के 
पश्चात्‌ इस्लाम का राजनैतिक तथा घार्मिक प्रसार योरप के 
अधिकांश पर शोर एशिया के बहुत बड़े भूभाग पर हुआ । इस विश्तार के कारण 
मुसलमान संतों ओर जिज्ञासुओं ने दूसरे देशों से भी बहुत कुछ सीखा । उनके जीवन 
में अभीतक संस्कृति और शिक्षा का बहुत कम प्रवेश हो पाया था, किंतु एशिया की 
तरफ या योरप में जहाँ उनके राज्य ओर धर्म का विस्तार हुआ, प्रायः सभी देश 
चिंतन, विद्या श्लोर दशन में उनसे बहुत आगे थे । उन देशों में स्जाम का प्रचार 
हुआ और उन पर इस्लामी संस्कृति और धर्म का प्रमाव पड़ा। इन्हीं प्रकार के 
प्रभावों में भारतीय बौद्धधर्म और श्रद्वेतवाद ओर ग्रीस के नियो-प्लेटोनिज्म ( नव 
अफलावूनी ) मत थे। कई सूफी संत और विचारक आरंभिक थ्ाक्रमणकारियों के 
साथ और उनके बाद भारत में आए ओर उन्होंने यहाँ के दर्शन ग्रोर तत्वचिंतन 
से अपने को अवगत किया । यहाँ से भी कई पंडित बगदाद गए थे। इस प्रकार 
परस्पर विचारों का आदान प्रदान हुआ | इस्लाम में बोदछ्ू धर्म के निर्वाण फा 
'सिद्धांत प्रविष्ट हुआ जो सूफियों में 'फना! के नाम से प्रसिद्ध/ है। उसी प्रकार 
इस्लाम में ईश्वर की व्यंजना एक सर्वशक्तिमान सत्ता के रूप में है जो सशुश 
रूप के बहुत समीप प्रतीत होता है। उसमें अनेक प्रकार के गुण और विशेषताएँ 
हैं। उसके सिंह्ापन तक का उल्लेख है। सूफियों फो ऐसे ईश्वर का सामंजस्य 
अद्वेत के ब्रह्म के साथ करने में कठिनाई अश्रवश्य थी, किंतु जब्न तक. उस श्रलाइ की 
विश्वव्यापी सता का आरोप ब्रह्म में नहीं हो पाता और वह केवल एक देशीय 
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झौर एक वेषीय रहता है तब तक उससे अभिन्नता ओर अद्वेतमाव की स्थापना 
स्ंधा अधवंभव थी। ऐसा ही करने में सफ्रियों को कुरान की मान्य दाशनिक 
विचारधारा को छोड़ना अनिवाय हो गया। इस्लाम में स्पष्ट रूप से दवत भाव को 
स्वीकार किया गया है। ईश्वर सर्वशक्तिमान स्वंलचापूरश है। उसके संमुख मनुष्य 
सर्वथा निरीह प्राणी है। “बह तुम्हारा ईश्वर सब्र चीजों का बनानेवाला है, उसके 
सिवा कोई पूज्य नहीं? । 
“ईश्वर सब चीजों का खा तथा अधिकारी हैं? | ( ३६।६।१० ) 
निस्संदेह ईश्वर, भूमि और आ्राकाश को धारण करिए हुए है, कि वह नष्ट 
नहीं जाय ।! , ३५।४।४ ) 
'निस्संदेह तेरा ईश्वर मनुष्यों के लिये उनके अपराधों का क्षमा करनेबाला 
है! ( १३६।१।६ ) 
“वह. ( परमेश्तर ) जिसने छु; दिन में भूमि ओर श्राकाश को बनाया ओर 
फिर अश पर विराजमान हुआ! | ( ४७१४ )* 
इस ईश्वर के प्रति जिस विश्वव्यापी रूप की व्यंजना सूफी करना चाहते थें, 
संभव नहीं था । यह ईश्वर न केवल स्वशक्तिमान है; वरन्‌ वह परमर्सोंद्यमय 
भी है। उस परमसोंदर्य के प्रतीक सत्ता का दर्शन अशु परमाणु में किया जा 
सकता हैं ओर उसकी अनुभूति स्वयं अपने में भी की जा सकती है। जुरधालख 
में भी (समस्त प्रकृति सोंदर्य ईश्वरीय सा का स्वरूप माना गया है? |? ऐसा 
प्रतीत होता है कि इस घमं का भी प्रभाव सूफी धर्स के प्रेममूलक एफ्रेश्वरबाद पर; 
जो अश्रह्वेतवाद में परिवर्तित हद! गया था, पड़ा हो | 
नव अफलादूनी मत में आत्मा को विश्वात्मा का अंश माना गया है। 
भोतिक शरीर में प्रथकता का आमास देने पर मी ईश्वर के साथ जीव की मोज्िक 
एकता विद्यमान है। यह एकता की भावना भोतिक जीवन ओर पार्थिव सचा की 
सीमाश्रों के कारण दृश्यमान नहीं होती, किंतु यदि मनुष्य को इसकी खोज करने की 
श्रेरणा मिले तो उस देवी सता से उसके अ्रभिन्न संबंध का ज्ञान हो सकता है | विश्व 
व्याप्त सोंदर्य ही श्रच्छाई कहा जाता है। दृश्यमान सौंदर्य से अश्रदश्य सौंदय 
अधिक मोहक ओर श्राकर्षक हे । इस बिचारधारा ने भी इस्लाम में सूफी संप्रदाय 
को जन्म देने सें सहायता पहुँचाई । सौंदय का ही पर्याय ईश्वर को समझना और 
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उसकी प्राप्ति के लिये इश्क या प्रेम को माध्यम बनाना; इसी विचारधारा से प्रसूत 
निष्कर्ष है| इन विचारों के ग़द्दीत होने पर बोौद्धध्म का सिद्धांत निर्वाण! इस्लाम 
मत में प्रविष्टठ हुआ। बौद्धवर्म का प्रचार मध्यपूर्व में एशिया में पहले से था। 
इंरान और खुरासान तक उसके अनुयायी ओर प्रचारक फैले थे। अ्रतः उनके 
निर्वाण ने सफियों के फन्ा का रूप धारण किया। दोनों में ही मन और वासना 
की चंचलबृचिं समास हो जाती है ओर साधक आत्मरूप को सवंथा भूलकर 
विश्वात्म में अपने को एकलय कर देता है 
कहा जाता है वायजीद ने सर्वप्रथम 'फना? के सिद्धांत को इस्लाम में 
प्रचारित किया) | वायजीद स्वयं खुरासान का निवासी था; जहाँ पर जुरथाछ्न का 
धर्म प्रचलित था | उनसे उसने विश्वदेववाद के सिद्धांत को ग्रहण किया । सिंध के 
अबू अली से उसने बोंद्धों के निर्वाण, प्राणायाम और उपनिषदों के अद्वेतवाद के 
सिद्धांत को सीखा । उसने इन दोनों ही विचारों का बड़ा सुंदर समन्वय अपने 
(फना! के सिद्धांत में किया । सूफियों ने यद्यपि कई प्रकार के प्रभावों को आत्मसात्‌ 
किया; किंतु पुष्ठ और प्रोड़ होकर जो सुफी धर्म निकला; उसका मूल आधार 
अहेतुक भक्तिया प्रेम था। इस प्रेम की उपलब्धि ही सूफियों के लिये सबसे 
बड़ा पदार्थ है। एक तरह से वे प्रेम को ही ईश्वर का पर्याय मानते हैं। 
आरंभ के सूफियों में संयम, पवित्रता और त्याग का प्राघान्य था। कालांतर में 
शानवाद और तत्वचिंतन को भी सूफो साथकों ने अपनाया और उसी की प्रेरणा से 
मंसर ने अनल हक? का मंत्र उच्चरित किया | अंतिम रूप में सारी विचारधारा का 
पर्यवसान प्रेममूला भक्ति में हुआ, जिसमें आध्यात्मिक प्रेम ( इश्क मजाजी ) के 
द्वारा निजत्व को भूलकर, सभी प्रकार के द्वित्व को मिठाकर, उस प्रेमिकारूपी 
ईश्वर में मिलकर सवंया उसी में समाने की भावना मूल है । 
सफियों को प्रेम की स्वब्यापी प्रेरणा नवश्रफलातूनी मत से ही मिली हो 
किंतु उसका दाशं॑निक निरूपण उन्होंने दूसरे ढंग से किया। जैसा ऊपर कहा जा 
कर चुका है, कुरान में वर्शित इंश्वर बहुत कुछ सगुण रूप के 
संतमत और ख्‌फी समीप प्रतीत होता है, किंतु सूफियों ने ईश्वर फो सर्वव्यापी 
संप्रदाय की माना है। श्रद्वेतवाद के अ्रनुसार उन्होंने समत्त सृष्टि को 
खमानातरता उसी का प्रतिरूप माना। जीव भी ईश्वर ही है, किंतु 
शरीर के पार्थिव बंधन में पड़ने के कारण उसमें विकार 
आा गया है। जीव ईश्वर का ही अंश है, अ्रतः उसका जीबों के प्रति प्रेम है 


१. डा० विमलकुमार जेन : सूफीमत शौर हिंदी साहित्य, पू० २७ । 
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अतः जीव भी यदि उसे प्राप्त करना चाहता है, तो प्रेम के इसी संबंध को 
अधिकराधिक दृढ़ करके ही प्रात्त कर सकता है। सूफी ईश्वर के इस रूप को स्वीकार 
करने के पश्चात्‌ इस्लाम में बिहित श्रनेक प्रकार के ओपचारिक कर्मकांडों की उसी 
रूप में स्वीकार नहीं कर सकते ये । ईश्वर का सिंहासन “अश” है, किंतु सूफियों के 
विचार में प्रत्येक साधक का हृदय ही उसका सिंहासन है। मत्जिद में पश्चिस 
मुख ही से क्यों प्रार्थना की जाय ? यदि ईश्वर स्वब्यापी है तो उसकी प्रार्थना 
कहीं भी और किसी मुख होकर को जा सकती है। इसी प्रकार दिन में पाँचों 
ममाज पढ़ने को भी सूफी बहुत आदर की दृष्टि से नहीं देखते थे, क्योंकि प्रार्थना 
कहीं ओर किसी भी समय की जा सकती है। सूफी इसे अनावश्यक बंधन मानते 
हैं। सुफीधर्म में हमें प्रायः अपने यहाँ के संत आ्रांदोलन से बहुत कुछ समानता 
मिलती है। फर्मकांड तथा विधि निषेधों के असह्ाय भार से ऊबरकर, धर्म की जड़ 
कर्मकांड के पास से अपने को मुक्तकर, हृदय की भावना के मुक्त श्राधार पर ईश्वर 
की उपासना का प्रतिपादन करनेवाले सूफी संत साधकों से अनेक मोलिक मान्यताओं 


में बहुत समीप हैं । 


सूफी घर्मं और संत मत में कमंकांड के विरोध और अनुभूतिजन्य ज्ञान की 
प्रधानता में समानता तो है ही | दोनों ही पुस्तकीय ज्ञान को निरथंक मानते हैं । 
पुस्तक शान को सूफी भी व्यर्थ मानते थे। इसका स्पष्टीकरण वायजीद की इस 
कहानी से हो जाता है। वायजीद तेरह सो सूफी साघकों के साथ रहता था। 
उन्हीं में से एक सादिक नाम के साधक थे; जिनके साथ वह रह चुका था। एक 
समय सादिक ने वायजीद से ताक पर से कोई पुस्तक ले आने के लिये कहा | 
वायजीद ने पूछा “कैसा ताक! ? सादिक ने कहा कि बहु फाल से तुम हमारे पास 
रहते हो ओर यह आश्चय है कि तुमने पुस्तक का ताक नहीं देखा। उसने 
कहा, (रभो, उससे हमें क्‍या मतलब कि आपके सामने मस्तक ऊँचा कहूँ। में 
यहाँ कुछ देखते हुए घूमने के लिये नहीं आया हूँ ।? सादिक ने कहा, तुम विस्ताम 
( वायजीद का नगर ) चले जाश्रो | तुम्हारी साधना पूर्ण हो गई ।” पुस्तकों 
में लिखी मान्यताओं को अंध श्रद्धा के साथ स्वीकार करना उन्हें मान्य नहीं | 
ज्ञान को दोनों ही प्रमुखता देते हैं, किंतु ज्ञान आप वाक्यों का संग्रह नहीं, 
वरन्‌ अ्रपनी अनुभूति पर आधारित उपलब्ध ज्ञान है। उनका ज्ञानवाद इसी 
प्रकार का हैं। उनमें बहुत गंभीर दाश्निक विवेचन, ऊद्दापोह एक प्रकार से 


१, रामपूजन तिवारी + सूफी मत साधना ओर साहित्य, पू० ३३ । 
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निरर्थक है । जहाँ प्रेम हो सत्य का सबसे महत्वपूर्ण माध्यम हे उसको पुस्तकों तथा 
मंदिर मस्जिद आदि में हँढ़ना व्यर्थ है। उसका भांडार प्रत्येक व्यक्ति के हृदय में 
आदत पड़ा है । ह 
गुरू का महत्व दोनों ही धर्मों में समान रूप से स्वीकार किया गया है। 
संभवतः गुर की उपादेयता इस रूप में न तो पहले कहीं स्वीकार की गई थी और 
न बाद में इस महत्व को किसी ने माना | सूफियों ने गुरु या घुरशिद को स्वयं 
ईश्वर के समकक्ष माना है। गुरू की कृपा से ही वह सच्चा मुरीद ( शिष्य ) होता 
है| गुरु के बिना वह मात्र आविद ( कमंकांडी ) रह जाता है। प्रायः सभी सूफी 
संतों ने गुरू की महिमा फा बहुत ही गहरी आस्था के साथ वर्णुन किया है। कबीर 
आदि संतों ने तो गरुरूफो गोबिंद से भी बड़ा माना है। वास्तव में साधना के 
सभी मार्गा में गुरू के फ्थप्रद्शन की नितांत आवश्यकता है। तजिना गुहू के 
इस मार्ग पर चलनेवाला न केवल पथप्रष्ट हो सकता है, वरन्‌ अपनी “बहुत बड़ी 
क्षति भी कर सकता है | 
ये दोनों ह्वी सार्ग शास्त्रीय परंपरा के पोषक नहीं। सूफीधर्म संत 
संप्रदाय की तरह उग्र विद्रोही नहीं। उसके स्वर में चुनोती का वह निर्धोष 
नहीं हैं, जो संत कवियों में पाया जाता है। सूफी संतों ने अपने सिद्धांत 
आर मान्यता की रक्षा के लिये अपने प्राण को भी प्रसन्नता के साथ निछावर किया; 
, फिंतु उनकी वाणी में बराबर प्रेम की मिठास ही रही | शास्त्रीय मर्यादा के पोषकों 
के इन लोमहषंक श्रत्याचारों ने उन्हें! शक्ति दिया और उनका विक्रास बराबर 
ऊध्यंम्रुखी रहा । संत कवियों को भारतवर्ष में इस प्रकार का श्रत्याचार नहीं 
सहना पड़ा, किंतु उनके विरोध में अधिक कठुता और उग्रता थी | संमवतः इसका 
कारण यह रहा कि सूफी साधना केवल पम् के क्षेत्र में शास्रीय मान्यताश्रों को 
अंशतः अ्रस्वीकार करतां थी। भारतीय संत मत के विद्रोह में धर्मं के साथ ही 
सामाजिक मान्यताश्रों का भी तीव्र विरोध था। इस्लाम धर्म की परंपरा विलकुल नई 
थी। उसके अंतर्गत धार्मिक विधिनिषेधों का अंकुश ओर बोफ इंतना दुर्बह् नहीं था, 
बितना हिंदू घ्मं ओर समाज में दीर्घकाल से चले श्राते हुए अनेक प्रकार के 
कठोर निर्देशों का। संतों का विरोध उम्र होने पर भी यहाँ की परंपरा में विचार 
स्वातंत्य फी सुविधा थी | श्रतः मतभेद के बावजूद भी इन संत कवियों को राजक्रीय 
अथवा दूसरे प्रकार के अत्याचारों से दबाने का प्रश्न नहीं उठा | 
सूफी और संत साथकों ने अनेक शास्त्रीय मर्यादाओं को स्वीकार नहीं 
किया उन्हीं में विवाह संबंधी सान्यता भी थी। इस्लाम में विवाह का निषेध या 


१४१ निर्भुगमत : विधिध संप्रदाय: 


भी नहीं किया गया है। सूफियों ने इसी कारण विवाह को साधना में बाधक नहीं 
माना है। मारतवर्ष में संन्यास की भावना विशेष रूप से व्याप्त थी। धार्मिक: 
साधना के लिये संन्यस्त जीवन बहुत कुछ शआ्आवश्यक समझा जाने लगा था। 
संतों ने इसे आवश्यक नहीं माना | प्रायः सभी संत साधक ग्रहस्थ थे । जीवनयापन 
की इस विधि में भी दोनों का साम्य था। वास्तव में सुफी और संतमार्ग 
अतिवाद का मार्ग नहीं था | थोड़े बहुत हेर फेर के साथ मध्यम मार्ग था | सामान्य 
जीवन व्यतीत करनेवाला भी इस मार्ग का अनुयायी हो सकता था। सूफी मार्ग 
प्रेम की भावना का उदात्तीकरणु कर ब्राध्यात्मिक सत्य की प्राप्ति में विश्यास 
करता था| संत मार्ग शुद्ध श्राचारों का समुच्चय था; जिसमें निश्छुल प्रेम भी एक 
मुख्य आचार था। सूफी साधक बहुत अंशों में कुरान और पैगंबर में विश्वास 
करते थे | संतमत के साधक किसी एक शास्त्रीय सार्ग, पुस्तक ओर पैगंबर में विश्वास 
नहीं करते थे; किंतु यह अंतर वाह्य श्रधिक था; आम्यंतर कम । कारणु, साधना के 
अंदरंग में प्रवेश करने पर सूफी बीच के सभी माध्यम को भूल जाता था| ईश्वर 
ग्र अपने बीच कोई भी अंतर स्वीकार करने के लिये वह्द प्रस्तुत नहीं था। जैसा 
कहा जाता है कि निर्णय के दिन जब पेगंबर सब आत्माओं का परिचय इंश्वर से 
करावेंगे तब एक जगह बेठे सूफियों को संबोधित करके ईश्वर कहेगा, 'ऐ. पुहम्पद, 
तू इन्हें नहीं जानता, क्योंकि इन्होंने तुम्डारे द्वारा मुझ से मुहब्बत नहीं की है । 
इन्होंने मुझसे सीधे मुहब्बत की है। इस कथन का स्पष्ट तात्पर्य है कि सूफी अपने 
शोर इश्वर के बीच पेगंबर के भी अंतर को स्वीकार नहीं करते | पश्चात्ताप के लिये 
सूफियों में जिक्र, जप एवं ध्यान का बहुत महत्व है। जिक्र को हम साधारणुतः दो 
भागों में विभक्त करते ईं-- (१) जली (२) खफी | जली का तात्पय॑ उच्चस्वर से नामो- 
बारशु से है तथा खफी में मनन और चिंतन होता है। जिक्र का मूल मंत्र है प्ला 
इलाह इल्ललाह?, इसके ज्ञाप के अनेक विधान हैं| जली में मंत्र को व्यध्टि या समष्टि 
रूप में जपा जाता है | खफी में मन की एकाग्रता का प्राघान्य है। इसके लिये योग 
साधना द्वारा श्वास का संयमन करना पड़ता दै। कुछ लोग पुलथी मारकर बैठ 
जाते हैं। प्रथम दाईं ओर से पुनः बाई ओर से श्वास लेते हुए मन ही मन 
जाप करते हैं। इसकी तुलना संतों के जाप और अ्जपा जाप से किया जाय | दोनों 
में बिलकुल मिलती जुलती क्रिया है। अजपाज्ञाप में नाम का उच्चारण नहीं होता; 
वरन ध्यान फो एकाग्र कर श्वार्सो के साथ नाम ओर रूप स्मरण किया जाता है |. 
प्राणायाम और आसन तो अपनी जगह पर ठीक ही है। 

4. डा० पिमल्लकुमार जैन : सूफीमत ओर हिंदी साहित्य, पू० ६० । 


निर्युण साहित्य : सांस्कृतिक प्रष्ठभूमि ह 


सूफी ओर संत संप्रदाय दोनों में ध्यान ओर प्राशायाम को महत्व का 
स्थान दिया गया है। प्राणायाम तो तिंच के अबू अली ने भारतवर्ष में श्राकर 
सीखा और फिर उसका प्रचार सूफी संप्रदाय में हुआ । ध्यान और चिंतन 
भी दोनों ही तंप्रदायों में आवश्यक माना गया है। इर एक सूफी प्रायः 
एकांत स्थल पर, कोलाइल से दूर, चितन के द्वारा अपने ध्यान को केद्रीमूत 
करने की चेश्ट करता है। ध्यान तो भारतीय साधना में बहुत पहले से ही 
चला आ रहा है। इसी प्रकार सूफी संप्रदाय में बिक्र की भी बहुत बड़ो 
महत्ता बतलाई गई है। यह जिक्र संत संप्रदाय का नामस्मरश या जप है । 


सूफी धर्म में फना की स्थिति साधना की चरम अ्रवस्था मानी गई है। 
फना श्र समाधि में मन, भावना और तल्लीनता की दृष्टि से बहुत कुछ रिथितिसाम्य 
है | डा० विमलकुमार जैन ने सूफियों की साधना के इस मार्ग का आदि से अ्रंत 
तक निम्नांकित ढंग से परिचय दिया है। फना और समाधि में स्थिति की दृष्टि 
से तो काफी साम्य है, किठु इस स्थिति को प्रास होने तक के साधन में भेद है। 
फना की साधना का क्रम इस प्रकार है, “जो सूफी परमात्मा की गवेषणा आरंभ 
करता है, वह सालिक ( यात्री ) कहलाता है। वह पुनः मार्ग पर सात मुकामात 
( स्थितियाँ ) पार करता हुआ ईश्वर से अमेद ग्रास॒ करता है। सालिक से पूर्व 
वह मोमिन की अवस्था में होता दे, जहाँ वह शरीजत पर विश्वास करता है?। 
शरीजत के विधान जब बाधारूप प्रतीत होते हैं, तो बह किसी सुर्शिद के पास 
मुरीद ( शिष्य ) बन जाता है और पुनः निष्ठावान होकर ईश्वरीय मार्म पर यात्रा 
आरंभ कर देता है। अब वह सालिक हो जाता है और शीघ्र ही आबिद 
( आराधक ) होकर मार्ग पर आगे बढ़ता है। यहीं से उसकी वास्तविक यात्रा 
आरंभ होती है और वह शरीजत से तरीकत के क्षेत्र में रा जाता है। इस स्थिति 
में यात्री पश्चाताप, संयम; त्याग, घेर्य, ईश्वर में विश्वास, मितमोजन एवं मितभाषशा 
आदि गुणों को पूर्णतः ग्रहण करता है। तदनंतर उसमें इश्क पूर्ण विकसित हो 
जाता है ओर से एकांतप्रियता भाने लगती है। श्रब वह जाहिद कहलाता 
है। एकांत चितन से उसमें ईश्वरीय ज्ञान का आविर्भाव होता है। सूफी लोग 
इसे ही मारिफत कहते हैं । श्रत् वह आरिफ बन जाता है और तल्लीनता को 
प्राप्त करता हुआ इकोकत के क्षेत्र में पहुँचता है। इसी क्षेत्र में उसे वस्‍्ल ( ईश्वर 
से अमेद ) की स्थिति आते ही फना की दशा प्राप्त हो जाती है, क्योंकि यहाँ 





3. द मिस्टिक्स आाव इस्लाम, पृष्ट र८। 


१७ ३ निर्यगुणमत ४ विविध संप्रदाय 


ग्ात्ममाव का संक्रमण श्रोर ईश्वर से अ्रभेद हो जाता है। ध्याता, ध्यान और 
ध्येय की एकरूपता से भी ऊपर साक्षात्कार का आनंद प्राप्त होता है। आत्मा 
ईश्वर में अ्रभिन्न रूप से निवास करती है। सुफी इसी अ्रवस्था को “बका? कहते 
हैं। यही सूफी का चरम लक्ष्य है! | सूफियों की फना और बका की यह अ्रवस्था ही 
संतों की समाधि अ्रवस्था है| इस श्रवस्था में दोनों ही उस श्रभेद स्थिति में पहुँचते 
हैं जहाँ निजत्व का सवंथा लय हो जाता है ओर ब्रह्म से पूर्ण एकरूपता स्थापित हो 
जाती है। फना की इस अवस्था का बोद्धों की निर्वाण अवस्था से थोड़ा भेद है । 
सूफियों फो फना की स्थिति उपलब्ध होने पर अपूर्व उल्लास की अनुभूति होती दे । 
यह उल्लास नागतिक उल्लास से मिन्‍न सर्वथा देवी है । यह्दी उल्लास संत लोग भी 
सहज समाधि में अनुभव करते हैं। बोद्धों के निर्वाण में आआत्मतत्व का विलय तो 
होता है, किंतु उसमें उल्लास के तत्व का सर्वथा तिरोमाव रहता है। इस प्रकार 
निर्वाण का भाव सूफियों में फना के रूप में भले ही गह्दीत हुआ; किंतु उत्तका 
सामीष्य जोगियों की समाधि से अश्रधिक है। संतमत ओर सूफी ध्येय के लक्ष्य की 
एकता की दृष्टि से भी एक दूसरे के बहुत समीप हैं । 


सूफी संप्रदाय के विकास को हम मुख्यतः दो चरणों में बाँ5 सकते हैं। 

पहला चरण इसके प्रवर्तन से नवीं शताब्दी तक और दूसरा नवीं शताब्दी से 
आगे तक। प्रथम भाग में सूफी साधना में कोई विशेष 

सूफी संप्रदाय पद्धति, दर्शन या क्रिया का विकातध नहीं हुआ था। 

के विकास के. इसके साधक पवित्र, स्वाथंहीन और एकांत जीवन व्यतीत 

दो चरण करते थे श्रोर अधिक से श्रधिक संगम और इंद्रविय निम्नह 

की श्रावश्यक मानते थे। नवीं शताब्दी के बाद जन 

सूफी धर्म अरब के रेगिस्तानी प्रदेश से बाहर निकल कर पार्थिव शुष्कता से दूर 
रसस्निग्ध फारस देश में प्रविष्ट हुआ, तत्र यहीं से उसमें बिलकुल नया परिवत॑न 
आया | यहीं पर भारतीय साधना ओर बौद्ध धर्म का भी प्रभाव स्पष्ट रूप से पड़ना 
आरंभ हुआ | इसी समय साधना की विशिष्ट पद्धति का विकास-्हुआ। साथ ही 
वैचारिक जगत्‌ में भी विनिमय हुआ | इस्लाम तो एक प्रकार से शास्त्रत्रद्ध संप्रदाय 
हो चुका था। श्रतः उसमें नए विचारों के शीघ्र प्रवेश के लिये बहुत कम गुंजायश 
थी। सूफी धर्म अ्रभी निर्माण की अवस्था में था | इस्लाम के कर्मकांड और अनेक 
रुढ़िबद्ध मान्यताओं का उसमें स्पष्ट विरोध था। अतः सूफी धर्म ने उदारता के 


4. डा० विमलकुमार जैन ; सूफीमत और हिंदी साहित्य, एू० ७२। 


निर्गुण साहित्य ; सांस्कृतिक पृष्ठभूमि १४४- 


साथ बाइरी बहुत से ऐसे प्रभावों को ग्रहण किया; जिनते उनको लाभ शे सकता 

था| बहुत सी ऐसी बातों का उल्लेख ऊपर हो चुका है, जो भारतीय साधना से 

मिलती हुई सूफी धर्म में भी पाई जाती हैं। विचार के क्षेत्र में सूफियों ने संमबतः 
मनुष्य की तीन ताल्विक क्रियाशक्तियों को यहीं से लिया है-- इच्छा, ज्ञान और 
क्रिया | सूफियों ने भी नफ्स, रूह ओर कल्ब से संनूत मनुष्य के चेतन व्यक्तित्व को 
माना है। सूफी और संत तथा इसके पूर्ववर्ती योग संप्रदाय में एक और मी 
महत्वपूर्ण समानता प्रतीत होता है। कहा नहीं जा सकता कि वास्तव में यह 
सम्पनता आकस्मिक थी अथबा सुविचारित। योगी को झपनी अंतिम सिद्धि' तक 
पहुँचने में छुः चक्रों को पारकर सातवें चक्र सइस्तार सें ही उसे अमृतत्व की प्राप्ति 
होती है। छुः चक्रों से पार करते हुए कुंडलिनी क्रमशः अ्रधिक सतेज और शक्ति- 
मान होती चलती है। अंतिम चक्र में पहुँचकर शिव से मिलन के पश्चात्‌ उसे 
वास्तविक सिद्धि की ग्राप्ति होती है। सूफी साथकों ने मार्ग में सात मंजिलें मानी 
हैं। उनकी स्थिति ओर विशेषता निम्नलिखित है;--- 

(१ ) उछ्धिय्यत ४ इसमें साधक अपने छूद॒य को पवित्र फरने की *चेष्टा में लगता 
है, जिसमें कि वह आगे की ओर बढ़ सके। शरीश्रत के 
अनुसार वह परमात्मा की सेवा में अपने फो लगा देता है | 

( २) इश्क $ परमात्मा का प्रेम उसके हंदय में उत्पन्न होता है ओर साधक इस 

मंज्लि में फक्र ( गरीबी ) को वरण करता है। 

(३ ) जुहद ४ इसमें सांसारिक इच्छाओं का अ्रवसान हो जाता है| 

(४) भारिफत $ इसमें साधक परमात्मा के गुण, स्वभाव, फर्म का ध्यान करता है। 

(४ ) बज्द्‌ : ( भावाविशवस्था ) परमात्मा के एकत्व का ध्यान करते करते 

-: साधक में भावाविष्टावस्था उत्पन्न हो जाती है। 


(६) हकीकत : इसमें साधक को परमात्मा के वास्तविक स्वरूप का ज्ञान होता 
है और वह परमात्मा पर पूर्ण रूप से निर्भर ( तबकक्‍कुछा ) 
करता है। 

( ७) बस्ल : इसमें साधक जैसे परमात्मा का साक्षात्कार करता रहता है। इसमें 
सात अवस्थाओं को पार करता हुआ साधक अंतिम फना ओर बका 
की अवस्था में प्रवेश करता है, जहाँ ईश्वर से बिलकुल एकलय 

फी अवध्यथा हो जाती है!। 











१. डा० विमलकुमार जैन ; सूफी मत साधना और साहित्य, पू० ३२६ । 
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सूफी ओर संत संप्रदाय की इस समानता को यदि हम और अधिक दूर ले' 
जायेँ तो विंचार, दर्शन और साधना के क्षेत्र में श्रोर भी बहुत समानता मिलेगी। 
सूफियों ने मनुष्य के चेतन व्यक्तित्व को नफस, कल्त्व, श्रक्ल ओर रूह का एकीकरण 
माना है। ऐसा असंभव नहीं है कि ये मन, चित्त, बुद्धि और अहंकार के ही 
परिवर्तित रूप हों । 

सृफी धर्म का प्रवेश भारतवर्ष में १०वीं शताब्दी के आसपास से समभना 
चाहिए। यद्यपि दोनों ही खंप्रदायों में बहुत पहले थे विचार विनिमय हो रहा 
था। विशेष रूप से बहुत से सूफी संत भारतवर्ष आए ओर उन्होंने यहाँ के 
योगियों, बौद्धों ओर जैनों सभी से कुछ न कुछ सीखा। वायजीद ने 
बहुत सी बातें सिंध निवासी अ्बूञली से सीखी थीं। मंसूर श्रल हल्ाज के भारत- 
वर्ष आने में फोई संदेह नहीं प्रतीत होता है। इसी प्रकार फरीदुद्दीन श्रचार, 
सादी आदि सूफी भारतवर्ष श्राए। इन लोगों के भ्रमण ओर पयंटन के बाद 
मुहम्मद गोरी ने स्थायी रूप से यहाँ पर मुस्लिम राज्य की स्थापना की, तो उसके 
साथ सूफी संत भी स्थायी रूप से यहाँ आए । सूफी संप्रदाय में कई शाखाएँ हो 
गई थीं। सर्वप्रथम चिश्ती संप्रदाय का यहाँ प्रवेश हुआ | शहाबुद्दीन गोरी की 
सेना के साथ सन्‌ ११६२ में ख्वाजा महीउद्दीन चिश्ती भारत आए और ११६५ 
में अजमेर को उन्होंने श्रपना स्थायी निवासस्थान बना लिया । इनकी समाधि भी 
यहीं पर बनी हुई है। सूफी धर्म का दूसरा संप्रदाय सुहरावर्दी था, जिसके नेता 
सिंध में श्राकर बसे थे । कहा जाता है, इस संप्रदाय के सर्वप्रथम प्रचारक सिंघ 
में बह्म अल्हक्क बहा अल्दीन जकरिया थे । कादरी संप्रदाय के संस्थापक बगदाद 
के शेख अ्रब्दुल कादिर जिलानी थे। इनका समय सन १०७८ से ११६६ तक 
माना जाता है। भारत में इस संप्रदाय के प्रचारक सैयद बंदागी, मुहम्मद गोष 
थे | नवशबंदी संप्रदाय का जन्म तुर्किस्तान के ख्वाजा बहा श्रल्दीन नक्शबंद के 
द्वारा हुआ। इसका ग्रचार हिंदुस्तान तथा अन्य कई देशों में भी हुआ। 
हिंदुस्तान में मुख्य रूप से सूफी संप्रदाय की यही चार शाखाएँ प्रचलित हुईं। 
वैसे सूफी संप्रदाय में शाखाएँ चौदह के करीब हैं ( आइने अकबरी में अबुलफजल 
ने इनके नाम इस प्रकार दिए हैं; “चिश्ती, सुहरावर्दी, हृचीनी, तफूरी, बर्खी, 
सकती, जुनेदी, कजरूनी, तूसी, फिरदोौसी, जैदी, इयादी अधघमी ओर हुबेरी'। 
सूफी संप्रदाय में इतनी अधिक शाखाएँ हमें मिलती हैं, इसका एक बड़ा फारण 


4. ढा० विभककुमार जैन : सूफीमत और दिंदी साहित्य, प्ू० ८३ । 
.. लि० सा० पू० १० ( ११००-५१ 2 
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यह भी था कि साधनावाले संप्रदायों में गुरुश्नों का इतना अधिक महत्व प्रतिपादित 
किया गया था कि प्रत्येक प्रसिद्ध संत का एक मत-विशेष खड़ा हो जाता था। 
त्रिलकुल इसी प्रकार की अबृत्ति हमें संत संप्रदाय में मिलती है। निर्;मुन मत का 
प्रवर्तन यद्यपि कबीर ने ही किया, ऊिंतु कालांतर में पत्चीसों शाखाएँ हो गईं। 
भारतवर्ष में सूफी धर्म का प्रवेश हुआ ओर इसकी प्रेममूच्क साधना ने भारतीय 
चिंता को प्रभावित किया । उस समय उत्तरी भारत में भक्तिबाद का पुनशवतंन 
हो रहा था । दक्षिण भारत से सगुश उपासना फी पद्धति, उत्तर भारत की सिद्ध; 
नाथपंथी निर्गुणु साधना से मिल्चकर कहीं एकमएक होकर प्रचलित हो रही थी 
ओर कहीं शुद्ध सगुण रूप में ही प्रेम और भक्ति को भगवान्‌ के सगुण रूप में 
आरोपित कर फैल रही थी। सूफी साधना निराकार ईश्वर का श्ालंब्नन लेकर 
चली थी, अ्रतः निर्गुण मतावलंबी संत संप्रदाय फो इसने सर्वाधिक प्रभावित किया | 
इन दोनों में और भी बहुत सी अनेक समानताएँ थीं । दोनों की आत्मा एक थी, 
भले ही बाह्य कलेबर में भेद हो | रूढ़िवाद, फर्मकांड, अंधविश्वास की निरर्थकता 
का प्रतिपादन मुख्य था। सूफी साधकों ने भारतीय संतों की नमाज, रोजा और 
कुरान आदि को श्रावश्यकता को इनकार किया। उन्होंने स्पष्ट रूप से सन की 
पवित्रता को नमाज और रोजा से नितांत श्रेष्ठ माना । “अनासक्ति का एफ बिंदु 
सइसों वर्ष की नमाज ओर रोजा से श्रेष्ठ है! इसी प्रकार सिद्धि के लिये शरीर को 
आनावश्क कष्ट देना भी निरर्थक है। अल सरीज ने कद्दा है कि कुछ लोग अन्न 
ओर जल त्याग कर यह आशा करते है कि मनुष्य का शरीर जब कमजोर हो जाता 
है तो उसमें परमात्मा के गुण आ जाते हैं। उसका कहना है कि इस सिद्धांत को 
माननेवाले नासमझ ई* |? रूढ़िवाद के और भी जो रूप दो सकते हैँ, उसका खंडन 
इन दोनों में पाया जाता है। संप्रदाय में तो पुस्तक विरोधी उक्तियाँ भरी पड़ी 
हैं। सूफी साहित्य में भी ऐसे विचार मिलते हैं। इस तरह सूफी संप्रदाय 
आर संतमत का परस्परावलंबन दृष्टि की एकता और साधना की समानता के 
कारण हुआ |, 


सूफी संतों का आगमन तो ११ वीं शताब्दी के आसपास 

. संतखाहित्य मे से शुरू हो गया था; किंत॒ साहित्य में सूफीमत का प्रति- 

सुफी भावना ; पादन व्यापक रूप से हमें संत साहित्य में ही देखने को 

प्रेम की पीर. मिलता है। संत साधकों पर सूफीमत का. अधिक प्रभाव 
पढ़ने का एक ओर महत्वपूर्ण कारण यह भी था कि इसमें 

बहुत से मुसलमान भी थे और यह स्वाभाविक है कि उनका संपर्क और क्रुकाव 


१४७ निर्मुशमत ४ विविध संप्रदाय 


दोनों ही सफीमत की ओर अधिक हुश्रा हो। कबीर, दादू, बुल्लेशाइ, यारी 
साइब आदि अनेक मुसलमानों ने संत परंपरा को ग्रहण किया और छुफी धस के 
प्रेम की पीर! से अपनी कविता को रखसिक्त ओर फोमल किया | संत साहित्य में 
भावपक्ष की जो कुडु भी सुंदरता दीख पड़ती है; उसका बहुत कुछ कारण घुफी 
संतों का दर्द ओर प्रेम की मधुर कोमल और करुण व्यंजना है | मुसलमान संतों के 
अतिरिक्त भी जो दूखरे संत थे; वे बहुधा जाति और परंपरागत ज्ञान के कारण 
धार्मिक ओर सांप्रदायिक रूढ़ियों से युक्त थे । उन पर भी सूफी धर्म का रंग गहरा 
चढ़ा। मलूकदास भी इ/ प्रेम के रंग में इतने ड्रबे हैं कि वे गुल्लाम के समान उस 
प्रियतम के दर्शन की लाला से दरबार में खड़े हैं। जत्र से उनका हृदय उस 
प्रेमी पर सुग्ध हुआ है तब से वे रोजा, नमाज आदि सपी कुछ भूल गये हैं-- 


तेरा में दीदार - दिवाना। , 

घड़ी घ्ठी तुके देखा चाहूँ, सुन साहेब रहमाना । 
हुआ अलमस्त खबर नहिं तन की विया प्रेम पियाल्ा । 
ठाढ़ होड़ तो गिर गिर परता, तेरे रंग मतबाला । 

>८ हर ५ 

तोजी और निमाञ न जानूं, ना जानूं धारि रोजा | 
बांग जिकर तबही से बिसरी, जब से यह दिल खोजा | 
कहें मलूक जब कजा न करिहों, दिल ही सों दिल लाया ॥ 
मक्ता हज्ज हिए में देखा, पूरा मुरखिद पाया॥* 


संत साहित्य में सुफीमत का प्रभाव इन तीन रूपों में देखने को मिलता है। प्राय: 
सभी कवियों ने प्रेम की महत्ता पर बहुत विस्तार ओर उत्साह के साथ प्रकाश 
डाला है। इसे हम दाशनिक विवेचन तो नहीं कहेंगे, किंतु प्रेम के संबंध में 
उन्होंने अपने इष्ठिकोश को बहुत स्पष्टटया के साथ अंकित क्रिया है। उन्होंने 
बतलाया है कि प्रेम तप; तीर्थ और साधना से सभी बड़ा है। दूसरा रूप है, 
संयोग की आनंदावस्‍्था का चित्रण और तीसरा है, वियोग के करंणा विदग्घ 
रूप का चित्रण | 


प्रेम की महता का वर्शन सभी संत कवियों ने किया है। कबीर भी प्रेम की 
शावश्यकता फो द्विधाहीन भाषा से स्वीकार करते हैं। उनका कट्दना है कि प्रेम 
के ही प्रादुर्भाव के साथ योग की भी चेतना पैदा होती है, मन संशय मुक्त हो 


१, मलूकदास की बानी, वेल्वेडियर प्रेस, छघू० ७। 
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जाता है और अंत में प्रितम का दर्शन मिलता है। प्रेम कस्तूरी की तरह सारे 
चेतन रूप में व्याप्त हो जाता है तथा कबिता और वाणी उसी सुगंधि से सुवासित 
होकर आनंद का सुजन करती है। 
सुंदरदास ने बहुत सी साधनाश्नों ओर साधकों का व्यंग्यात्मक रूप से 
ल्लेख किया है। सभी पद्धतियों की व्यर्थता और उनमें निहित मिथ्या और 
पाखंड का संकेत करते हुए उन्होंने श्रंत में प्रथ्ु की प्रीति को द्वी सबसे बड़ी सिद्धि 
ओर साधन भाना है ।* 
संयोग और वियोग की श्रवस्था का वर्शन सूफी कवियों में बहुत ही 
मार्मिक रूप से हुआ दे । ईश्वर को प्रेमी और अपने को प्रेमिका भानकर रति प्रेम 
के माध्यम से इन्होंने जो भाव ओर विचार व्यक्त किए हैं, 
संयोग और वियोग उनसे इनके हृदय की वह व्याकुलता प्रकट होती है, जो 
परमात्मा से मिलने के लिए इन संत साधकों के हृदय फो 
उद्देलित करती रहती थी। प्रेम के माध्यम से ईश्वर का सामीष्य पाने की इच्छा में 
अत्यंत तीव्रता ओर गहराई होती है। उसमें किसी भी प्रकार का विलंब सहाय नहीं 
होता और न तो किसी भी प्रकार के दुराव ओर फासले फो ही अपेक्तित माना 


३, पिंजर प्रेम प्रकासिया, जाग्या जोग अनंत । 
संसा खूदा सुख भया; मिक्या पियारा कंत । 
प्यंज्ञा प्रेम श्रकासिया, अंतरि भ्रया उजास | 
झुख कसतूशी महमहीं, बाँणी फूटी बास ॥ 
डा० श्याससुंदरदास ( संपा० ): कबीर पंथावली, ना० प्र० सभा;. 
काशी, पू० १३ । । 
२. कोई फिरे नांगे पायें, गुद्री बनाय करिं; 
देह की दसा दिखाह, आइ लोक घूत्यों है । 
कोइ दूधाहारी होई, कोई फल्लाहारी होईं, 
कोई अधोस्ुख अूलि ऋूलि घूम घूृट्यों है ॥ 
कोई नहिं. खाय क्षौण, कोई मुख गहे मौन । 
सुंदर कद्दत यूँही बूथा भूस कूठ्यों है ॥ 
प्रभु सूँ है तो प्रीति नाहिं, ज्ञान सँ परिचे नाहिं । 
देखो भाई आँधरे ने ज्यूं" बजार लूटओों है ॥ 
सुंदरदास : सुंदर विखास, वेल्वेडियर प्रेस, शू० ६६ । 
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“जाता है। इसलिए रुखे ओर विरागी इन संतों की वाणी में कुछ इस प्रकार की 
व्यंजना और उच्छुल भाजुकता श्रा गईं है कि पाठक पढ़कर द्रवित हो जाता है । 
उनका काव्यत्व सहज भाव से और निःप्रयास इन रचनाओं में प्रस्फुदित हुआ है | 
संयोग प्रेम का वर्शन इनके यहाँ कम मिलता है। संभत्रतः वह केबल उस च्ुण की 
मानसिक अनुभूति को व्यक्त करता है; जन्म ध्यान की गहराई और एकाग्रता में 
कुछ च्ण के ही लिए. ईश्वरीय सत्व का अनुभव हो जाता है ओर उससे उपलब्ध 
आनंद को वे कवि प्रेमी ओर प्रिय के मिलन को प्रतीक बनाकर व्यक्त करते हैं | 
वियोग का वर्णन विशेष तन्‍्मयता ओर गहरी श्रनुभूति के साथ किया गया है | 
सूफी कबि समूचे जीवन को ही वियोग मानते हैं। श्रतः इसी वियोग के कष्ट से 
सवंदा तड़पते रहना उनड्ी साधना और काव्य की विशेषता है । 


कबीर भी इस वियोग के कष्ट का अ्रनुभव करते हैं। यह कष्ट उस समय 
आर बढ़ जाता है, जब चतुर्दिक उद्दीपन की सामग्री उपस्थित हो। इसलिए 
फागुन और बसंत के श्रागमन के समय यह व्याकुलता और भी बढ़ जाती है | 
इसीसे फबीरदास के स्वर में इतनी बेवती ओर करुणा है--- 

ऋतु फागुन नियरानो ह। कोई पिया से मिल्नावे । 

धरमदास जी ने इस वियोगावस्था का बहुत ही चुमा हुआ वर्णन किया है| 
वियोगिनी की मानसिक दशा का चित्रण अत्यंत स्त्राभाविक और सरल ढंग से 
किया है । परिचित परिस्थितियों के बीच जिस ढंग से वियोग व्यथा का चित्रश 
किया है; उसका दर्द जरूर उस प्रियतम को प्रभावित फरेगा-- 


'मित्तक मड़ेया सूनी कर गेलो । 
अपना बलम परदेस निकरि गैलो, हमरा के कछुबो न गुन दे गेलो। 
संग की सखी सब पार उतर गेज्ञी, हम धनि ठाढ़ी अक्रेली रहि गेलो ।” 
संवाद के रूप में उन्होंने बियोगिनी का चित्रण दुसरी परिस्थितियों के बीच किया 
है। यह वर्णन भी उसी प्रकार मार्मिक और सुंदर है :-- 


“दि अमवा की डारि, अकेल्ली धनिका रे खड़ी । 
चले जाव सुरुख गँवार, मोरी तोहिं का रे पड़ी ॥ 
की तोरी सासू दारुनियाँ, की नेहर दूर बसे। 
हमरे बलम परदेस, जोहत बा की बाट खड़ी। 


3. धरमदास जी की शब्दावली, बेलपेडियर प्रेस, पू० $२। 
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पंचरंग पहिर चुनरिया; ऊपर धघरी आरसी। 
सतगुरु संग सुजान, समुझे मोर पारसी॥ 
इमारे घरेलू जीवन की नित्य की परिस्थिति से लिया गया प्रसंग हमारे हृदय में 
वियोगिनी के कष्ट का यथार्थ अनुभव कराने में पूर्ण समर्थ है । 
दावूदयाल तो स्पष्ट घोषणा करते हैं कि हम सब जितने साधक हैं; सभी 
भारियाँ हैं । पति रूप में केवल एक ईश्वर है। नारी रूप साधकों का कर्तंब्य है 
कि ये पुरुष रूप परमेश्वर फो अपने प्रेम तथा आात्मसमपंण द्वारा प्रसन्न करें ३--- 


“सब हम नारी एक भरतार। सब कोई तन करे सिंगार। 
धरि धरि. अपणे सेज सँबारे | कंत पियारे पंथ निहार ॥ 
आरति अपणे पिवू को ध्यावे। मिले नाह कबू अंग लगावे। 
अति आतुर ये खोजत डोलें। बानि परी वियोगिनी बोले । 
सब हम नारी दादू दीन। देह सुहाग काह संग लीन 
ऐसे पुरुष के दर्शन तथा मिलन के लिये दादू की आत्मा तड़फड़ा रही है। उस 
दर्शन की आशा संजोए अर्नत प्रतीज्ञा चल रही है। अतः वियोगिनी उस चिर 
आकांक्षा की पूर्ति के लिये निवेदन कर रही है ;-- 
अआवब पियारे मीत हमारे।निस दिन देखों पाँव तुम्हारे । 
सेज हमारी पीब संवारी | दासि तुम्हारी सो धन वारी। 
जो तुझ पार अंगि लगाऊँ। क्यू समभारझ वारण जाऊँ। 
पंथ निहार बॉँट संवारू । दादू तारे तन मन वारू ॥/३ 
हिंदी साहित्य में रहस्यवादी काव्य की धारा भी बहुत प्राचीन काल से 
ओर प्रचुर परिमाण मे उपलब्ध है। ईश्वरीय अनुभूति को हृदय के माध्यम से 
साहित्य में जब अभिव्यक्त किया जाता है, तो उसे हस 
रहस्यथवाद्‌ रहस्यवाद की संज्ञा देते हैं| संत साहित्य में आयंत 
रहस्यवाद का बहुत ही गहरा प्रभाव है। प्रायः सभी 
संत फविवों ने निराधार ब्रह्म के प्रति अपने अश्रनुभवों को अ्रपनी अपनी शेली में 
ब्यक्त फिया हैं। रहस्यवाद की अनुभूति एक ऐसे क्षेत्र से उपलब्ध होती है, जो 


१. वही) ए० ४३। $ ५ 
२. दादूदयात्ष की बानी; वेक्वेड्यिर प्रेस, भाग २ एू० २७ ॥ 
है, वही, ए० ४४३) 
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नित्य जगत्‌ से सर्वथा भिन्न है। वह अनुभव एक प्रकार से अ्निवंचनीय होता 
है। इसे कबीरदास ने भी “यूँगे की सकरा! कहा है। साधक जब इस अपूर्व 
ख्रनुभव फो शब्दों के माध्यम से व्यक्त करना चाहता है, तब उसे प्रतीत होता है 
कि उसके शब्दों की पूँजी इस काय के लिये सवंथा अनुपयुक्त है। सामान्य शब्द 
शोर उनपर श्ारोपित अर्थ उस सारतत्व को ठीक ढंग से उतार नहीं पाते हैं । 
यहाँ उसकी शेली में श्रपेक्षित संस्कार ओर परिवर्तन की आवश्यकता उत्पन्न होती 
है। साधक का यह अनुभव जिस प्रकार दुरूइ, सूद ओर दुर्ग्राह्म होता है, उसी 
प्रकार उसकी व्यंजित करनेवाली शब्दावली और शेली भी सामान्य से भिन्न होती 
है। रहस्यवाद की इस शेली में वैचित्य और अभिनव ब्यंजना उसमें प्रयुक्त 
प्रतीकों के द्वारा श्राती दै। सभी देश और काल के कवियों ने इस अलोॉकिक 
अनुभूति को व्यक्त करते हुए उसी प्रकार के बिलकुल नए प्रतीकों का प्रयोग किया 
है। प्रती्कों के शतिरिक्त अन्य कई विधानों का प्रयोग करके पाठकों के ह्वृदय में 
जिज्ञासा, चमत्कार ओर रुझान उत्पन्न की जाती है। भाव ओर प्रेरणा फी दृष्टि से 
इस अनुभूति ओर पारमार्थिक सत्य की प्रासि' के मार्ग भी कई हैं | तप, साधना, 
ज्ञान, चिंतन, प्रेम ओर भक्ति आदि कई साधन हैं, जिनके द्वारा साधक अपने लद्दय 
की प्राप्ति करता है। संत साहित्य की पारमाथिक अनुभूति भी कई ओतों की मिली- 
जुली साधना से उपलब्ध थी। उन सभी उपलब्धियों की चर्चा यहाँ पर श्रप्रा- 
संग्कि होगी। यहाँ हमें केवल सूफी साहित्य ओर साधना के द्वारा संत काब्य के 
अंतर्गत आनेवाली रचनाओं पर पइनेवाले प्रभावों का ही विचार करना है। यह 
स्पष्ट है कि सूफी संप्रदाय में प्रेम ही सबसे बड़ा उपादान माना गया है, जिसको 
पूर्शरूप से अर्जित करने पर भक्त अपनी माशूका (६ प्रिया ) ईश्वर के साथ तादात्म्य 
प्राप्त करता है। प्रेम की पूर्ण निष्पति तमी समझी जाती है, जब भक्त अपने पथफ्‌ 
श्रस्तित्व फो सर्वथा भूल जाय ओर ईश्वर के साथ ही निःशेषभाव से तादाक्म्य कर 
ले। यद्यपि यह प्रेम आ्राध्यात्मिक प्रेम है, इसका शआ्रालंबन नारी न होकर केवल 
एक देवी शक्ति मात्र द्वोती है, किंतु इस भोतिक प्रेम की चरम अवस्था से भी 
उच्चतर एक ऐसे विंदु तक प्रेम की स्थिति पहुँचाई जाती है; जिसमें साधक सर्वथा 
निस्संग होकर पूर्ण रूप से एक लय हो जाता है। यह कार्य सबके लिये सुलभ 
नहीं है। कुछ ही इसे कर सकते हैं :-- 
खसाँई सेंत न पाइए, वातां मिले न कोय । 
कबीर सौदा राम सों, सिर बिन कदे न कोय ॥* 
१, हजारी प्रसाद द्विवेदी ; कबीर, पू० १६० | 
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इस प्रेम की स्थिति का चित्रण संत कवियों ने अ्रत्यंत उल्लासपूर्वफ किया है। 
आस्था और विश्वाक के आधार पर जो भी प्रेम का प्रकाश उनके अ्रंतमन को प्राप्त 
हो सका, उसी में आत्मविभोर होकर विह्ल हो उठे-- 


नाचु रे मन मत्त होय । 

प्रेम को राग बजाय रेन-द्नि शब्द सूनें सब कोइ । 

राहु केतु नवग्रद नाचे जम आनंद होइ | 

गिरि समुंदर धरती नाचे, लोक हंस रोइ । 

छापा तिल्षक ल्गाइ बाँस चढ़, होइ रहा जग से न्यारा। 

सहज कल्ना कर मन मेरो नाचे, रीके सिरजनहारा ॥* 
सहजोबाई भी ईश्वरीय प्रेम के चित्रण में आनंदातिरेक फी इसी अवस्था का 
उल्लेख करती हैं-- 

प्रम दिवाने जो भए, प्रीतम के रंग माँहि । 

सहजो सुधि बुधि सब गईं, तन की सोधी नाहिं ॥* 
जगणीवन जी भी प्रेम फी इस आनंदोन्‍्मच अवस्था की साज्ञी देते हैं। संसार उन्हें 
भले ही पागल समझे किंतु उस अनुमूत और रहस्यात्मक प्रेम के अमृत का वे पान 


'कर रहे हैं ।--- 


मोर दिल भयो मतवारा । 

मैं तो अभ्ु के चरनन लाग्यों बाउर कहे संसारा ॥ 

अधर बैठि अश्ृुत रस पीआं, नाम के करत पुकारा | 

जगजीवन सतगुरु को शेंठे, उतरे सवजल पारा ॥४ 
प्रेम की इस श्रवस्था की पूर्ण अनुभूति कराने के लिये प्रेमी ओर प्रेमिका के रूप 
में साधक और ब्रह्म की यह भावना व्यंजित की गई है। सूफी संतों ने तो भक्त को 
प्रेमी और भगवान्‌ को प्रेमिका के रूप में चित्रित किया है। मिलन के लिये मक्त 
और भगवान्‌ दोनों ही की ओर से समान आकांक्षा और प्रयास है | किंतु संत 
कवियों ने सूफियों के प्रेम और मादकमाच को तो लिया है, किंतु उसको भारतीय 
आवशभूमि। परंपरा और भर्यादा के श्रतुकूल बनाकर ग्रहण किया है। यहाँ पर 


१, चही, पृ० २४२ । 
२. सहजोबाई की बानी, छू० ३६ । 
३२, जगजीवन साहब की बानी, भाग १, छू० ६४ । 
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साधक अपने को प्रेमिका के रूप में चित्रित करता है ओर भगवान्‌ को प्रेमी के 
रूप में। इमारे यहाँ श्वंगाररस के चित्रण में सदैव प्रेमिका के ही विरह और 
मिलन के भावोद्ेग और तीत्रता का चित्रण किया गया है। ग्रेमी बहुत कुछ 
तठस्थ तथा निष्किय रहता है। उसमें मी मिलनेच्छा रहती अवश्य है; किंतु 
बह प्रायः प्रेमिका की अपेक्षा कम क्रियाशील रहता है। यह प्रतीक ओर इसमें 
व्यंज्ञित अत्यंत कोमल ओर मर्मत्पशी मिलन ओर विरह की योजना; इन संत 
कवियों ने भौतिक घरालत की परिपाटी में किया है । उनकी वृत्ति बराबर ऊध्वमुंखी 
रही है। इसलिए कहों कहीं पर तो वर्णन बिल्कुल सामान्य ढंग के प्रेध विरद् के 
समान है और कहीं पर उसमें आविभोतिक और आध्यात्मिक संकेत भी पर्याप्त झा 
गए हैं, जिससे सुनने और पढ़नेत्रालों के हृदय में भ्रम न पैदा हो जाय। संत 
कवियों ने प्रेमावस्था का यह चित्रण चाहे संयोग या वियोग जिस किसी भी परि- 
स्थिति में किया है, सदैव भौतिक चित्रण से कुछ अपनी मिन्नता लिए रहता है। संत 
कवियों ने संमवतः भारतीय परंपरा के ही कारणा प्रेमी को पति के रूप में चित्रित 
किया है, केवल प्रेमी के रूप में नहीं । प्रेम से पूर्व की अवस्था को उन्होंने नेदर 
माना है और प्रेम पश्चात्‌ मिलन की स्थिति को ससुराल कहा है। पति प्रेमी से 
विवाह होने के पश्चात्‌ पत्नी प्रेमिका उसके साथ सपुराल जाती है, जहाँ पर उसे 
प्रतिक्षण अपने इस अलौकिक पति के अपूर्व सोंदर्य का “दीदार? प्राप्त होता है। 
संत कवियों के ऊपर वेदांत के अछ्त का भी गहरा प्रभाव था। इसलिये उनकी 
प्रेम व्यंजना कहीं भी उथली अथवा स्वथा स्थूलाश्रयी नहीं हो पाई है। घफ़ी 
कवियों में कहीं कहीं पर इश्क मजाबी ओर इश्क हकीकी का विभाजन बहुत ही 
कठिन हो जाता है। उनके रूप और सोंदर्य की उपासना तो उस सीमा तक पहुँची 
है, जहाँ प्रेमिका के अ्रभाव में अमरद ( पुदष ) को ही उन्होंने माशूक्ा के पद पर 
बिठाया है । 

सूफी कवियों के इस आध्यात्मिक प्रेम का निदर्शन उतनी गूढ़ शैली में 
नहीं हुआ है, जिनका योग परक अथवा अनुभूति परक उक्तियों का | प्रेम की 
यह व्यंजना तो अत्यंत काव्यमय शैली में हुई है। इस क्षेत्र में प्रविष्ट होकर कच्ीर 
जैपा अकक्‍्खड़ साधक भी जैपे खंडन मंडन ओर समयन तथा विरोध की प्रगति फो 
सर्वथा भूल जाता है ओर एकदम प्रेस की गहराई में निमग्त होकर सबूत को 
उसी स्नेह ओर प्यारमरी दृष्टि से देखने लगता है। इन रचनाओं में पर्यास प्रसाद 
शुण है। भाषा के अटठपटेपन के बावजूद भी एक ऐसा उच्छुल प्रेमातिरिक उनसे 
ब्यंजित होता है कि आश्चर्य होता है कि ज्ञान की शमशेर! से लड़नेवाले 
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कन्नीरदास श्रवगुंठनवती रसीली ओर द्दभरी नायिका की भूमिका में कैसे 
उपस्थित हो गए | 

संत कवियों ने अपने छृदय के ददे को इतनी निश्छुलता के साथ व्यक्त 
किया है, इसका कारण यह है कि वे अपने और परमात्मा के बीच. किसी भी 
प्रकार का व्यवधान नहीं चाहते थे । इसीसे कबीर घूँघट भी उठा लेने की सलाइ 
देते ह। स्पष्टकप से पूँघट का पथ८ खोलि रे तोहि पीय मिलेंगे ।? प्रेमी श्रोर 
प्रेमिका के भीतर उस पर्दे को भी रहने देना उन्हें श्रभीष्ठ नहीं है। इसी प्रेम के 
परिणाम स्वरूप वे आध्यात्मिक विवाह फी कल्पना ओर विधान करते हैं-- 


“दुलहनीं गावहु मंगलचार, हम घरि आए हो राजा राम भरतार । 
तन रत करि मैं मन रति कर हूँ, पंच तत्त बराती। 
रामदेव भोरे पाहुने आफ में जोबन मैं माती। 
सरीर सरोवर बेदी करिहूँ, ब्रह्म बेद उचार। 
रामदेव संगि भाँवरि ले हूँ, धनि धनि भाग हमार । 
सुर तैतीसूं कोतिंग आए मुनिवर सहस अख्यासी | 
कहें कबीर हम व्याहि चल्ले हैं, पुरिंध एक अबिनासी ॥* 
इस विवाह के उपरांत फत्नीर पुकार पुकारकर घोषणा करते हैं कि राम मेरे पति हैं 
ओर मैं उनकी दुल्लहिन हूँ। उनके मिलन के निमित्त सभी प्रकार के श्रृंगारकर 
उल्ल्लास में भरे हुए हैं-- 
हरि मेरा पीच माई हरि मेरा पीव। 
हरि बिन रहि न सके मेरा जीव ॥ 
हरि सेरा पीव में हरि की बहुरिया 
राम बड़े में छुटक लहुरिया। 
किया स्थंगार मिलन के तांई 
काहे न मिलो हो राजा राम गुसांई। 
अबकी बेर मिलन जो पाऊँ, 
कहे कबीर भौजलि नहीं आऊ।* 
इस प्रियतम के मिलन पर चरनदास भी प्रसन्न होकर होली मनाते ईं-- 


१... ( कबीर अंथावल्ञी, ना० प्र० सभा, काशी, पू० छ७ | 
३3, कबीर गअंथावली, ए० ११५५ । 
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हिल्मिल होरी खेलि लई हो बालमा घर पाइया। 

( बानी ए० १५३ 9 
मिलन के आमनंद का अनुभव करने के बाद ही [विरह की दारुश , परिस्थिति की 
सच्ची अनुभूति होती है। इन कवियों ने जिस तन्मयता के साथ मिलन के आनंद 
का वर्णन किया है, उससे भी अधिक तनन्‍्मयता, सच्चाई ओर मार्मिकता से उन्होंने 
विरद् की पीड़ा का वर्णन किया है। उनकी दृष्टि में बिरह का अनुभव ही साधक 
को शीघ्रता और पवित्रता के साथ भगवान्‌ के समीप लाता है। यह सारा संसार 
ही उन्हें विरहद की पीड़ा से जलता हुआ प्रतीत होता है। जायसी ने कई स्थलों 
पर इस विरह की समस्त सृष्टि में व्याप्त अ्रनुभूति का चित्रण अत्यंत हृदयस्पर्शी 
ढंग से किया है ।--- 


सूरुज बूढ़ि उठा होइ ताता | औ मजीठ ठेसू बन राता ॥ 

भा बसंत राती बनसपती | ओ राते सब जोगी जती ॥ 

भूमि जो भीजि भयड सब मेरू। ओ राते तँँह पंखि प्खेरू ॥ 

राती सती, अगिनि सब काया। गगन मेघ राते तेहि छाथा ॥* 

ह है (६ 

धरती सरग मिल्ने हुत दोऊझ। केइ निनार के दीन बिछोऊ ॥*९ 
जायसी ने इसी प्रकार जीवन के बृहद्‌ परिपाश्व में उस अलोकिक और सर्वव्यापी 
सत्ता के प्रति प्रेम ओर सौंदर्य को देखा है। उनकी दृष्टि प्रेम की व्यंजना में संत 
कवियों की अ्रपेज्ञा अधिफ विशाल और तीज्र है। प्रकृति के अन्य [ब्यापारों में भी 
जो झत्यंत सामान्य मालूम पड़ेगे, जायसी ने प्रेम तत्व का दशन किया है और 
उसकी श्रत्यंत मार्मिक व्यंजना की है-- कु 


सरबर - हिया घटत निंति जाई। दूक हक होइ के बिहराई। 
हरत हिया करहु पिय ठेका। दीठि दवंगरा मेरबहु एका। ४ 
पानी के श्रभाव में उससे वियुक्त होने पर ही सरोवर का हृदय मानों. फट गया है। 
पुनः पानी पड़ने पर मिद्ठी की दरारे झुँद जाती हैं। इसीलिए जायसी दृष्टि रूपी 
प्रथम वृष्टि का श्रावाइन करते हैँ । संत कवियों के प्रेम और विरह का आलंबन 
आर आधार बहुत कुछ व्यक्तिगत था। प्रेमिका के रूप में उन्होंमें बहुघा वैयक्तिक 


4, रामचंद्र शुक्ल ; जायसी अंथाचली, भूमिका, छू० ४० । 
२, बही । 
३, वही, ( भूमिका ) पूृ० ८८ | 
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विरद्दानुभूति का ही चित्रण क्रिया है, किंतु उसकी प्रेम सैंबंधी रचनाएँ श्रन्य 
रचनाओं की तुलना में अधिक हृृदयस्पर्शी हैं। इनमें न तो हृष्योगियों का 
अक्खड़पन है और न वेदांतियों की शञानगरिमा औ्रोर तजनित शुष्क तकंबाद । 
कबीरदास जी अपने हृदय की कसक को व्यक्त करते हुए करुशा से भींगी 
_बाणी में कहते हैं-- 
साई बिन द्रद करेजे होय । 
दिन नहिं चैन रात नहिं निंद्या, कासे कहूँ दुख होय । 
आधी रतियाँ पिछले पहरवा सांई बिना तरस तरस रही सोय । 
कहत कबीर सुनो भाई प्यारे, सांई भिल्ते सुख होय ॥।* 
संत फवियों ने वियोग की इस व्यथा को व्यक्त करने के लिये सद्दीपनों की भी चर्चा 
की है। कहीं उन्हीं के द्वारा संदेशवाइक का भी काम ले लिया जाता है। 
प्रस्तुत उदाहरण में धरमदास जी इस आध्यात्मिक वियोगी ( वियोगिनी १ ) की 
ममव्यथा फो फोयल के ही सहारे बतलाते हैं-- 


चढ़ि नौरंगिया की डार, कोइलिया बोले हो । 
अगम महल चढिं चल्लो जहां पिय से मित्रो ॥ 
मित्ति चलो आपन देश, जहाँ छबि छाजई | 
सेत सब्द जहँ खिले। हँस दोइ आवही॥* 


5 


संत रैदास फी भक्ति श्रत्यंत विनय और नम्रता से भरी है। वे अपने वियोग फी 
चर्चा भी संमवतः नहीं करते | केवल एक बार अपने प्यारे भगवान्‌ की याद करते 
हैं ओर अपनी वियोग व्यथा की चर्चा कर देते हैं। वे उससे दर्शन देने की 
मनुद्दार करते हैं जिससे प्रेम साथंक हो सके। वे उस प्रियतम को चंद्रमा ओर 
चफोर की याद दिल्ाते हैं श्रोर उसी मिस अपनी दशा का संकेत करते हैं इस 
भवसागर में उसे प्रेमी के दर्शन ओर साइचर्य से वंचित होने पर सारी रात्रि 
तड़पते ही बीतेती है। श्रतः एक कण युग के सहश अनुभव करनेवाले रैदास को 
अब वियोग व्यया अ्रसह्म हो रही है 3| 


4,  हजारीप्रसाद द्विवेदी ; कबीर, घू० २४६०। 
२. धरमदास की शब्दावली, पू० ४४ । 
है, प्रीति सुधारन आव। 
तेज सरूपी सकल सिरोमनि,  अकल्ष - : निरंजनराबव । 
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दरिया साइब. ( बिहारवाले ) फो उस ग्रीतम की याद वर्षा ऋतु में विशेष 
रूप में आती है। बरसात में प्रेम के उद्दीपन की छ्मता तो हैं ही, साथ 
ही व कई दृष्टियों से मिर्बलों और निस्सहायों को उनकी असमर्थता और 
विवश॒ता का बोध भी कष्टकर रूप में कराती है। घनी वर्षा का समय है, तीजवाही 
पवन का वेग है और उसके कारण बादल ओर भी उमड़ घुमड़ के साथ वर्षा करते 
हैं| वर्षा की मयानकता मींगुरों की मंकार के कारण बढ़ जाती है श्लोर इस अवसर. 
पर वियोगिनी को उसके स्वंसमथ प्रियतम की स्मृति पुनः इरी हो जाती है। सघन - 
बन में दूर से दादुरों का शोर सुनाई पड़ता है ओर इसे सुनकर वर्षा और वियोग 
से भींगा प्रेयसी का हृदय ओर भी आदं हो जाता है, क्योंकि प्रियतम के प्रवास की 
याद थञ्रा जाती है। छोटी बड़ी समी सरिताएँ सलिलवती होकर अपने अपने 
केँगारों को तोड़कर बह निकलीं | युवा वियोगिनी को श्रपना उद्याम योवन इसे 
देखकर सैभालना और भी कठिन हो जाता है श्रौर उसकी श्राँखों से आँसू की झड़ी 
लग जाती है । कोई पता बतलानेवाला नहीं | पंख भी नहीं; श्रन्यथा उड़कर 
प्रियतम का पता तो अवश्य ही लगा लेती । फिर तो उनके दर्शन के आनंदरूपी 
अमृत से अपने शरीर माजन को भरपूर भरती | इस वियोग की दुर्दात पीड़ा में भी 
वियोगिनी ने आशा का संचल नहीं छोड़ा है। उसे पूरा विश्वास है कि श्रंत तक 
उसे प्रियतम का अवश्य ही दशन मिलेगा' 


पिडछ संग प्रेम कबहूँ नहिं पायो, करनी कवच बिखारी । 
चक को ध्यान द्चिसुव सी हेत है, यों तुम ते में न्‍्यारी | 
भवस्तागर मोहिं इक टक जोवत, तत्षफत रजनी जाईं। 
पिय बिन सेजइ क्यों सुख सोरऊं, विरह बिथा तन खाईं। 
मेटि दुद्दाग सुहागिन कीजे, अपने अंग ल्गाईं। 
कह रेदास स्वामी क्‍यों बिछीदे, एक पत्चक जुग जाईं।॥ ४॥ 
““रेदास जी की बानी, पू० ३६। 


१, अमर पति प्रीवम फाहे न आचोी । 
तुम सतवर्ग हो सदा सुद्दावन, किमि नहिं छर गहि लाओ । 
बरषा विविध प्रकार पवन अति, गरजि घुमरें घहराओं। 
बुंद प्रखंडित मंडित महि. पर, छुटा चमकि घहूँ जाओ ॥ 
मॉंगुर ऋनक ऋवनक भनकारहिं, बान बिरह उर लाओ । 
दाहुर मोर सोर सधव बन, पिया बिन कछु न सुद्दाओं । 
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दादू की करणा और व्यथा तो और भी गंभीर है। वे तो दरदबंद प्रियतम 
के दरबार में गुहार कर रहे हैं। अपने स्वामी से बार बार दर्शन देने की प्रार्थना 
करते हैं। उनके इस अकेलेपन में उनकी व्यथा का श्नुमान लगाना कठिन है। 
उसका निवारण करने में वही प्रियतम ही समय है । -वियोग के श्रनेक सख्त घाव 
दादू ने अपने ऊपर भेले हैँ, किंतु ये सारे घाव निःप्रयास मिट जायें यदि प्रिय का 
दर्शन हो जाय | इस कष्ट में उन्हें अब केवल इसी की आशा रह गई है! | 

इस प्रकार रद्वस्थवाद की यह प्रेममूला अभिव्यक्ति, जो सूफी सिद्धांत और 
प्रभाव पर अवल्ंबित है, संतकाव्य में आ्रा्यंत बड़ी मार्मिकता के साथ मिलती है। 
संत संप्रदाय के मौलिक सिद्धांतों में ईश्वर विषयक दांपत्य प्रेम सब्निविष्ट है। अ्रतः 
सभी संत कवि उस प्रेम के प्याले का आकंठ पान कर उसकी मस्ती में अपने प्रशय 
शोर विछ्ोह की अनुभूति प्रक८ करते हैं। इसी विशेषता को ध्यान में रखकर पं० 
शमचंद्र शुक्ल ने संत कवियों के संबंध में लिखा है “निर्मुण शाखा के कबीर, दादू 
आदि संतों की परंपरा में ज्ञान का जो थोड़ा बहुत अवयव है, वह भारतीय ब्रेदांत 
का है, पर प्रेमतत्व -बिलकुल सूफियों का है। इनमें से दादू, दरिया साहब श्रादि 





सरिता उमड़ घुमढ़ि जल छावो, लघुदिध सब बढ़ियावै। 
थाके पंथ पथिक नहिं आवबत, नैनन में भारि ल्ावों। 
कोइ पूछे पद्चितावत दिल में, जो पर होइ डड़ि घावों । 
जो पिया मिलें तो मिल्नों भेम भरि अभिभाजन भरे क्ावों । 
है विश्वास आस दिल मेरे, फेरि इग दर्सन पावों। 
कहे दरिया धनि भाग सोहागनि चरन कंचत लपटाबों ॥ 
दरिया साहब के घुने हुए शब्द, छ० ३२। 

॥. दरबार तुम्हारे दरदवंद पिव पीच पुकारे। 
दीदार दरुूने दीजिये, सुनि खसम हमारे ॥ 
तनहा केतनि पीर है, सुनि एँहीं निवारे। 
करम करीमा कीजिए, मिल्लि पीच पियारे ॥ 
सूल सुलाकों सो सहूँ तेश तन मारे। 
मिलि साईं सुख दीजिए, तूंडी तु सँभारे ॥ 
में सुददा तन सोख्ता, बिरहा दुख जारे। 
जिव तरसे दीदार करूँ, दादू न बिसारै॥ओ॥ 
दादुदयाल् की बानी, भा० २ ४० ३७। 


५8 निगुंणश मत विविध संप्रदाय 


तो खालिस सूफी ह्वी जान पड़ते हैं! |? श्रागे उन्होंने कबीर के संबंध में लिखा है, 
4क्त्नीरदास में जो रहस्यवाद पाया जाता हे, वह अधिकतर छूफियों के कारण ।* इस 
प्रकार संत साहित्य पर तो सूफी मत का प्रभाव बहुत ही गहरा है, विशेष रूप से 
उसके रहत्यवादी साहित्य पर | 

रहस्यवाद की इन अनुभूतियों को व्यक्त करने के लिये दुफी संत कंबियों 
ने प्रतीकों का सहारा लिया है । रहस्यवादी रचनाओं में झुख्य रूप से प्रेमी या 
प्रेमिका के प्रतीक का सहारा लेकर संतकवियों ने प्रेम का चित्रण किया है । कह्दीं 
पर पतिपत्नी के रूप में ओर कहीं केवल प्रेमी और प्रेमिका यही प्रतीक सुख्यतः 
प्रयुक्त हुए हैं। इसमें संयोग ओर वियोग की चर्चा करते हुए प्रासंगिक अनेक 
वर्णन और परिस्थितियों का चित्रण किया गया है। उन सबमें प्रतीक योजना 
दृढ़ना ठीक नहीं है । यह अवश्य है कि अधिकांश प्रतीकों में आध्यात्मिक और 
लौकिफ पक्ष दोनों को द्वढ़ा जा सकता है। 


सूफी संप्रदाय में प्राणायाम, श्वास निरोध श्रोर अनेक प्रकार के थ्रासनों 
का पालन किया जाता है। ये सभी क्रियाहँ नाथपंथ या हठयोंग का प्रमाण 
देती हैं । 

जायसी आदि सभी भारतीय सूफी हिंदी कवियों ने इला, पिंगला आदि 
नाड़ियों का प्रयोग किया है । इठयोग के प्रति एक प्रकार की रकान हमें इन 
कवियों में मिलती है। इन उभी सूफी कवियों ने अपने आख्यान के नायकों फो 
जोगियों की वेषभूषा में दिखलाया है ओर जोगशियों के चमत्कार द्वारा अपने 
कथा प्रसंग में सहायता ली है । 


सूफी कवियों ने हिंदू देवी देवताओं और उनकी परंपरा का अपने प्ंथ्थों 
में बहुत ही संगान के साथ वर्णन किया है। सूफी कवियों में संभवतः भारतीय 
प्रभाव के ही कारण विशेष रूप से धार्मिक सहिष्णुता का भाव आया। वैसे यह 
उनमें प्रारंम से ही मौजूद था, किंतु भारतीय प्रमाव ने इसमें निश्चित रूप 
से वृद्धि की । ह ह 
भारत के सूफी कवियों ने फारस आदि के सूफी कवियों की अपेक्षा प्रेम 
और शूृंगार का चित्रण अधिक मर्यादित ढंग से किया है। उनके प्रेम में भौतिक 
और वासनात्मक तत्व का बहुत कम अंश आ पाया है। बाइर के सूफी कवियों 


१. रामचंद्र शुक्न (संपा०) ४ जायसी-अंथावल्ली, ना० प्र० सभा; काशी, पु० १६२। 
२, वही) ए० १६४ । 
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मे इस प्रकार की मर्यादा का निर्वाह भारतीय परंपरा की सीसा तक नहीं 


किया है | 

साधना पक्ष में भी माला का फेरना, दृष्टि और चित में [एकाग्रता की 
खावश्यकता सूफी संप्रदाय को भारतवर्ष से मिली है। पीरों की मजार ओर कब्र 
की पूजा ओर स्पष्ट रूप से बुतपरस्ती को चर्चा में भी भारतीय प्रभाव हृढ़ा जा 


सफता दे | 

इस प्रकार सूफी संप्रदाय और भारतीय चिंतन दोनों के संपक से दोनों ने 
एफ दूसरे से प्रभाव अ्हदण किया ओर दोनों ने एक दूसरे के प्रति अपनी आस्था 
शोर कृतशता का प्रदशन किया | रूफी संप्रदाय के प्रभाव से हमारे यहाँ के चिंतन 
में उदारता और अंतर्कुखी दृष्टि में निखार आया। यहाँ रूढ़ियों और अंधविश्वास 


के बंधन ढीले हुए । 


पंचम अध्याय 
निशुण साहित्य की दाशनिक पृष्ठभूमि 


नि७ घा० पू० ११ ( १३००-०८ ) 


भरे 


संत साहित्य की द्ाशोनिक पृष्ठभूमि 


संत साहित्य के पीछे जो दाशंनिक प्रेरणा रही है उसके संबंध में विद्वानों 

ने प्रायः वेदांत और उपनिषद्‌ में प्रतिपादित निर्युश ब्रह्मगादी विचारधारा की ओर 
संकेत किया है। संत साधक और उनके अग्रणी कबीर को 

अद्वैतववाद और लोगों ने यही समझता है कि वे जीव, आत्मा, ब्रह्म और 
निरशुणशमत प्रकृति संबंधी अपनी मान्वताश्ोों को स्थिर करने में मुख्य 

रूप से प्राचीन हिंदी ग्रंथों श्रोर विशेष रूप से निर्गुण ब्रह्म का 

प्रतिपादन करनेवाले ग्रंथों श्रोर महात्माओं से अ्रनुप्राशित हुए थे। निगुणश ब्रह्म की इसी 
मान्यता के आधार पर कबीर में अद्वेत दशन के प्रति दृढ़ आ्रास्था दिखलाई देती 
है) | किंतु कभीर का अद्देतवाद सगुण और निर्भुण के परंपरागत भेद पर आधारित 
नहीं प्रतीत होता | प्राचीन वैदिक ओर उपनिषद्‌ काल की पर॑परा में तो निगुंण 
ब्रह्म के प्रतिपादन के साथ ही अद्वेतवाद का प्रतिपादन समझा जाता है। शंकरा- 
चाय के वेदांत में अद्वेतदर्शन संबंधी कुछ विशेष वचन; जिन्हें महावाक्य कहा 
जाता है; स्पष्ट रूप से अद्वेतवाद और निर्गुण ब्रह्म के पर्याय को स्वीकार करते हैं | 
चार महाकाव्य माने गए ईं--प्रज्ञानं ब्रह्म ( ऐ० उपनिषद्‌ )। तत्वमसि (€ छांदोग्य 
उप» ६|८।७ ); श्र ब्रह्मासश्मि ( बृह० उप० १|४।१० ); अयमात्मा ब्रह्म ( भा० 
उप० २ ) उपनिषद्‌ ओर वेदांत में स्पष्ट रूप से ब्रह्म की व्याख्या करते हुए उन 


१. “कबीर के सूक्ष्म दाशनिक विचारों को पूर्णछप से समझने के किये हमें डनकी 
एक ही दो उक्तियों पर नहीं, बढिक उनकी सब रचनाओं पर एक साथ विचार 
करना होगा । ऐसा करने से इसमें कोई संदेद नहीं रह जाता कि वे पूर्ण 
अद्वेत थे ।! 
डा० बद्थ्वाल् : हिंदी काव्य में निगुंण संप्रदाय, ए० ३३७ | 
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लक्षणों का वर्णन किया गया है जिसे इम निगुंण ब्रह्म में मानते हैं। पंचदशी में 
“खहं ब्ह्मास्मि! महाकाव्य का वर्णन करते हुए ब्रह्म की व्याख्या की गईं है--- 


(स्वतः पूरे: परात्मात्र जह्मयवद्‌ एप बर्णितः । 
भर हज 
अस्मीत्येक्यपरभ्यशस्तेन ब्रह्म भवाम्यहम्‌ ॥”* 


जो स्वतः पूर्ण है ( तअ्र्थात्‌ देश, काल ओर वस्तु के परिच्छेद से शून्य है ) वही 
: ब्रह्म है। इस ब्रह्म के निर्शश रूप को लेकर निंतन ओर विचारणा वेदांत तथा 
उपनिषद्‌ अंथों में की गई है, बिलकुल वही रूप हमें संत कवियों में नहीं मिलता । 
कबीर ने निर्शुण रूप की व्याख्या करते हुए ब्रह्म को “पुहुप वास ते पातरा*? ऐसा 
सुद्यम बतलाया है। उन्होंने निर्शुण की चर्चा फरते हुए ब्रह्म के इस रूप पक्त 
को बहुत स्पष्टता से व्यक्त किया है, उसका प्रधान कारश यही था कि वे सगुण 
के स्पष्ट रूप से विरोधी थे । अवतारबाद और सगुश उपासना के प्रति उनके खंडन 
की बृत्ति अ्रत्यंत उग्र थी। ब्रह्म को देश काल और शरीर की सीमा में बाँधना 
उन्हें बिलकुल दी नहीं मान्य था। इसी से जाके मुँह माथा नहीं, नाही रूपक रूप” 
के निषेध के साथ ही उन्होंने पुष्पंध की तरह सूदम ओर स्वब्यापी रूप की कल्पना 
की है । कबीरदास जी की ब्रह्म विषयक स्थापना केवल “निर्शुण” तक ही नहीं टिकी 
रह जाती है; उनके लिये तो अंतिम सत्य रूप ब्रह्म वास्तव में इस निर्मुण और 
सुगुण के भेद से भी अतीत है | वैदिक ओर उपनिषद्‌ परंपराश्रों में स्थूलरूप से निर्गुण 
श्र सगुण को ही लेकर तत्वचितन किया गया दै। कबीर ने हिंदू परंपरा की पृष्ठ 
सूप में तो इस निर्गुण और सगुण, जिसमें अवतारवाद भी संमिलित है; के बीच 
अपने मत को स्पष्ट किया । सशुण की व्यथंता उन्होंने निर्विवाद ओर अ्रसंदिग्ध रूप 
में बताईं। किंतु कबीर किसी भी विचारधारा के अन्य अनुयायी तो थे नहीं । श्रतः 
सब कुछ सुनने ओर जानने पर भी उन्होंने स्वानुभूति और श्रात्मचितन को सर्बो- 
परि माना है। जब उन्हें सच्चा आत्मशान हो गया तो वे सबंथा निर्वेर हो गए । 
सभी प्रकार के दंद ओर संदेह मिट गए। जीवन में सत्र ही समत्व दृष्टि आ गई 
झौर सभी प्रकार के भेदभाव मिद गए--- 


१. पंचदर्शी समहावाक्य विवेक प्रकरणम्‌, श्लोक ४ । 


२. जाके मुँह माथा नहीं, साहीं रूपक रूप । 
पुह्प बास थें पतली, ऐसा तच अनूप ॥ 
कबीर प्रंथाचत्धी, पू० ६० । 


गछ््प निर्गुण साहित्य की दाशनिक पृष्ठभूमि 
जब में आतम वत्त बिचारा | 
तब निरवैर भया सबहिन तें काम क्रोध गहि डारा । 
ब्यापक ब्रह्म सबनि में एके, को पंडिव- को जोगी । 
राणा राव कवन सूँ कहिये, कवन वेद को रोगी | 
इनमें आप आप सबहिन में, आप आप सूँ खेले । 
नाना भाँति घड़े सब भाँड़े, रूप धरे घरि मेले । 
सोच बिचारि सबे जग देख्या, निरण॒ुण कोइ न बताने | 
कहै कबीर गुणी अरु पंडित, मिलि लीला जस गाव! | 


इस आत्मतत्व की उपलब्धि के बाद कब्चीर ने बस्तुतः निगुंशवाद के प्रति 
एकांगी समर्थन को सर्वथा उचित नहों समझा । उन्हें प्रतीत हुआ कि सत्य जैसे 
निर्गुण सगुण आदि की सीमा ओर मेद से अतीत है। उसकी परिधि इतनी व्यापक 
झौर असीम है कि उसमें ये समी प्रकार के दंग, अ्रंतर्विरेध और विषमताएँ 
अंतभूत थी हो जाती हैं | यहाँ सत्र कुछ मिलकर एकाकार होकर लय हो जाता 
है | कबीर को ऐ,वा प्रतीत होता है कि जैसे अभी तक विद्वान, पंडित ओर साधुजन 
धोखे में परमतत्व को पहचान नहीं सक्के हैं इसीलिये वे निर्शुश ओर सगुण के 
हंद और बखेड़े में पड़े हैं। वास्तव में सूच्म दृष्टि ओर विवेक से देखने पर गुणु 
और निर्गुण दोनों ही सर्वथा प्थक्‌ कोई तत्व नहीं है। दोनों एक दूसरे में अंत- 
निहित हैँ | उप्ते लोग अजर श्रमर भी कद्दते हैं, किंतु फिर भी वह अलख है। ठीक 
प्रतीतिपूर्वक कुछ भी उसके रूप, रंग, वर्ण आकृति के संबंध में कहना कठिन है। 
कुछ लोग, उसे पिंड श्रोर ब्रह्मांड में व्यात बतलाते हैं, पर सच्चाई यह है कि उसका 
कहीं शोर अंत नहीं है । सभी प्रकार की सीमा और बंधन से वह बिलकुल सुक्त हैं, 
जिसकी कल्पना हमारी बुद्धि कर सकता है | कबीरदास इस प्रकार के सभी तक और 
कुतर्क को सर्वथा अनावश्यक मानते हैं और वे तो केवल सच्ची आसक्ति और झात्म- 
ज्ञान द्वारा हो उस परम सत्य की प्राप्ति संभव समझते हैं। । कबीरदास इस प्रकार 


१, कंब्रीर अंथावल्ली, ए० १५१ । 

२, संतों धोखा कासूं कट्टिये । 
गुण में निरगुण मिरगुण में शुण है बाट छांड़ि क्यूं बहिये। 
श्रेजरा अमरा कभे सब कोई अलख न कथणों जाई । 
नाति सरूप वरण नहीं जाके घटटि घटि रह्यो समाईं। 
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अपनी उच्चतम भावभूमि पर पहुँचकर जिस सत्य का साक्षात्कार करते हैं उसे वे न 
तो निर्गुण के नाम से पुकार सकते हैं ओर न सगुण के नाम से | वास्तव में यह 
परमतत्व इन दोनों से परे है जिसमें ये दोनों ही अ्रंत्निद्वित तो श्रवश्य हैं, कितू 
सत्य से ऊपर हैं । 
सगुण की सेवा करो, निर्मुण का करूँ ज्ञान | 
नि्गण सगुण के परे, तहँ हमारा ध्यान ॥ 
आचार्य द्विवेदीजी ने इसे द्वेताद्ेत विलक्षणवाद का नाम दिया है। प्रश्न 
उठता है फि कबीरदास ने त्रिगुशातीत इस ब्रह्म का प्रतिपादन अपने स्वाभाविक: 
चितन श्रोर श्रंतवष्टि द्वारा किया अथवा पहले के चिंतकों की कोई प्रेरणा भी इसके 
पीछे थी। ऐसा सोचना सबंथा निर्मूल नहीं कहा जा सकता 
द्वेताद्देत कि संत संप्रदाय के उद्गम के पू ऐसी फोई विचारधारा 
विज्नक्षणवाद... संतों श्रोर साधकों के बीच प्रचलित थी । कबीर ने उससे 
प्रेरित हो इसका प्रतिपादन किया | नाथ संप्रदाय में भी 
हेताहेत विलक्षणवाद के नाम से परम सत्ता का उल्लेख है। “नाथ मार्ग” शह्देतवादी 
है परंतु शंकर वेदांत से शपना भेद बताने के लिये वे लोग अपने को 'द्वेताद्ेत 
विलक्षणवादी कहते हैं* | हमें तो ऐसा प्रतीत होता है कि सदसद्‌ विलक्षणवाद का 
प्रतिपादन नाथ संग्रदाय से भी पूर्व बौद्ध दर्शन के महायान संप्रदाय में किया 
गया है। महायान संप्रदाय में एक अत्यंत महत्वपूर्ण दाशनिक विचारधारा है | 
नागाजुन इस संप्रदाय के सर्वप्रथम आचार्य हैं, जिन्होंने इसे एक सुसंगत ओर प्रोढ़ 


प्यंड अह्मंड कथे सब कोई वाके आदि श्ररु अंत न होई । 
प्यंड बह्मंड छाड़ि जो कथिये, कहं कबीर हरि स्रोई ॥ 
कबीर ग्रंथावली, ए० १४४३ । 

१. इदजारीप्रसाद द्विवेदी, कबीर, पू० २३० । 

२, यदि बद्याद्वेतमरित तहि दूत कुत आगतम्‌ ९ यदा माया कब्पितमिति बदेयुस्त्टि 
तान्‌ बदन्तो वयमवाचों क्रियांश्वकर्म॑ तत्‌ किमिति चेदुच्यते। श्रद्मोतत तु 
निष्क्रियादित्याथस्ति । यतः कस्यापि वस्तुनों नोगोडपि युष्मामिने कर्त॑व्य-- 
इत्याथनेकविधिमिरह्डत खण्डनस्‌ करिष्यामः। महासिद्धैरुक्त यदृद्नोताद्ोत 
विवर्जितं पदं निश्चल इश्यते तदेवसम्यगित्यभ्युपगमिस्थामः | गो० सिं० स॑०,, 
पृ० १६। दे० पं० दजारीप्रसाद हविवेदी : नाथ संप्रदाय, पू० ११० | 


१६७ निर्भुण साहित्य की दार्शनिक पृष्ठभूमि 


श्राधार पर प्रतिष्ठित किया । वैसे नागाजुन के पहले अश्ववोष फी रचनाओं में 
भी शूल्यवाद के बीज मिलते हैं। 'शून्यवादा? स्वयं को माध्यमिक कहते है । 
माध्यमिक शब्द का अथ मध्यम सार्ग का अनुयायी है। यह मध्यम मार्ग वेदांत के 
समन्त्रय की भाँति सत्‌ और अस्त, शून्य ओर अशून्य, भाव और अभाव, पुणय 
झोर पाप आदि सभसरत ढढ्ढों में अर्थात्‌ पक्ष ओ्रोर विपक्ष दोनों में सूत्र रूप से, 
अंतर्यामी रूप से व्याप्त रहकर उनको जीवन ओर ज्योति देता हुआ, उनका 
आधार ओर अधिष्ठान बनता हुआ भी, उनसे विलक्षण और परे है। यह ध्यान 
देने की बात है कि मध्यम मार्ग पक्ष ओर विपक्ष रूपी दो अंतों के बीच में 
सविकल्प बुड्धिग्राह्म मार्ग नहीं हे | इसे मध्यम माग कहना वाणी का आडंबर सात्र 
है। यह तो बोधगम्य एवं अनुमूति विषय, छुरे की प्रखर धारा पर चलने के समान 
कठिन उपनिषद्‌ दर्शित “दुर्गम पथ” है।? माध्यमिक” दर्शन में शून्यवाद का 
अथ, हम प्रवल आग्रह के साथ कहते हैं, अनिर्ववनीय दै। “शून्य” एक दुधारी 
तलवार है। इसके दो रूप हैं, दो दृष्टिकोण हैं। एक दृष्टि से शून्य! का अर्थ है 
स्वथाव शून्य! और दूसरी दृष्टि से इसका अथ है “प्रपंच शून्य! | यह सत्य भी है 
आर “मिथ्या' भी; यह तत्व भी है ओर माया भी | तत्व अनिर्ब॑चनीय है क्योंकि 
वाणी ओर बुद्धि उसे ग्रहण नहीं कर सकती, संसार भी अ्रनिव॑चनीय है क्योंकि वह 
न सत्‌ है, न अयत्‌, न अदसतू, न सदसद्‌ भिन्न | इस प्रकार बोद्धदर्शन के इसी 
मध्यम मार्ग का उल्लेख सिद्धों ने अपनी रचनाओं में किया है ओर नाथ संप्रदाय 
में भी इस “मज्मिम? मार्ग की उपादेयता मानी गई है। श्रागे चलकर नाथ 
संप्रदाय और परवर्ती दूसरी आस्तिक साधनाओं में “तत्व” के स्थान पर अद्वेत 
ब्रह्म का प्रतिपादन करते हुए, ब्रह्म को “सदसद्‌ विल्नक्षणवाद” के स्थान पर द्वेताद्वेत- 
विल्नद्षणवाद की पद्धति से निरूपित किया जाने लगा | वास्तव में ब्रह्म या तत्व के 
चिंतन में हमें उपनिषद्‌ काल से लेकर बौद्ध धर्म, महायान; वज्जयान, सिद्धयान, 
नाथ ओर संत संप्रदाय तक प्रायः एफ ही प्रकार की दृष्टि दिखलाई पड़ती है । 
परिवेश ओर शब्दावली में यत्रतत्र थोड़ा भेद भले ही प्रतीत हो किंतु बास्तव में 
दिशा और दृष्टि में बहुत अ्रंतर नहीं प्रतीत होता | इसी से बुद्धदर्शन को हम 
नास्तिकवादी दशन नहीं कह सकते । वेदांत में 'नेति नेति” के कथन द्वारा ब्रह्म को 
अनिवचनीय बतलाया गया है। उसी प्रकार भगवान बुद्ध ने मौन” के द्वारा उस 


१, चंद्रदच शर्मा : बौद्धदुर्शन और वेदांत, ए० रम । 
२. वही, ए० २६ । 
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सत्य या तत्व को केवल अनिर्बंचनीय होने का संकेत दिया है। “दीघ निकाय! में 
प्रसिद्ध चौदह प्रश्नों का उल्लेख किया गया है। वे हैं ( १-४) क्या जगत्‌ 
नित्य हैं ? अथवा नहीं ? अथवा दोनों ? अ्रथवा दोनों से भिन्न | ( ६-८ ) क्या 
जगत्‌ अंतवाद है ? अथवा नहीं ? अथवा दोनों १ थ्रथवा दोनों से भिन्न ? (६-१२) 
क्या तथागत देह त्याग के पश्चात्‌ भी विद्यमान रहते हैं ? अथवा नहीं १ अथवा 
दोनों १ श्रथवा दोनों नहीं ? ( १३-१४ ) | कया जीव और शरीर एक है ? अथवा 
भिन्न! १ इन प्रश्नों के उत्तर में उनका मौन हो जाना केवल इस बात का चोतक 
है, कि सविकल्प बुद्धि के द्वारा इस सत्य का न तो ग्रहण हो सकता है और न. 
उसका समुचित उत्तर ही दिया जा सकता है। ऐसा ही वर्णन उपनिषद्‌ में भी 
मिलता है, जब कि तीन बार प्रश्न पूछे जाने पर भी ऋषि मौन रहते हैं । तात्पर्य 
यह कि वाह्म कमकांड तथा दूसरे प्रकार की ओऔपचारिकता को निरर्थक समभते हुए, 
आत्मतत्व में ही सत्य, मोक्ष श्रथवा निर्वाण की उपलब्धि, उपनिषद्‌ तथा बोद 
दोनों ही दर्शन में स्वीकार की गई है। 


बोद्ध दर्शन को प्रायः अनात्मवादी दर्शन कह्टा जाता है, किंतु ऐसा प्रतीत 

होता है कि (चित! जिसे वहाँ शुद्ध विज्ञान माना गया है, बिलकुल आत्मा के 
श्र में ही प्रयुक्त हुआ है । भगवान्‌ बुद्ध ने आत्मा को 

आत्मतत्व की. श्रहंकारी माना है, इसी कारण बौद्ध दर्शन को श्रनात्म- 
उपलब्धि वादी संभवत: कहा गया, किंतु वस्तुतः स्थिति ऐसी है 

नहीं । बुद्ध भगवान्‌ ने जिसे प्रज्ञा, बोधि या ज्ञान कहा है, 

वही वास्तव में वेदांत का आत्मतत्व है, किंतु भगवान्‌ बुद्ध ने शौर अन्य बोद्ध 
दाशनिकों ने आत्मा को जीवात्मा के अर्थ में ग्रहण किया | “वे सदा आत्मा का 
अर्थ अविद्याजन्य संसारबद्ध श्रहंफारी जीव ही समभते रहे ।” किंतु यह 
जान लेना आवश्यक है कि विशुद्ध आत्मा की, जो विशुद्ध विज्ञान स्वरूप 
है, सता बौद्ध दर्शन फो सदा किसी न फिसी रूप में साय रही है। भगवान्‌ 
बुद्ध स्वय॑ तत्व को प्रज्ञा या बोधि कहते हैं, अश्वघोष उसे आलय विज्ञान या 
तथागत गर्भ कहंते हैं। 'थयह एक महत्वपूर्ण बात है कि बौद्ध प्रायः. विशुद्ध 
आत्मतत्व को आत्मा कहकर “चित या विज्ञान कहते हैं, तथापि उसके लिये कभी 





१. दीघ निकाय, १ ६, ७, और 8 । 
२. बौद्ध दर्शन और वेदांत, पूृ० र८८ । 
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कभी “हम! शब्द का प्रयोग किया जाता है ।” तात्पय यह है कि आत्मा के संबंध में 
वैदिक और बोद्ध दर्शन में भले ही मतभेद हो किंतु आत्मतत्व के संबंध में कोई भी 
मतभेद नहीं है । इस श्ात्मतत्व को ही दोनों दर्शन में परमतत्व स्वीकार किया गया 
है | इसके अतिरिक्त किसी मी वाह्य पदार्थ में उस परम सत्य को आरोपित करना 
उचित नहीं। केनोपनिषद्‌ में यह स्पष्ट रूप से कहा गया है कि वह ब्रह्म अत्यंत सूदम 
है | 'जो वाणी से प्रकाशित नहीं है, किंतु जिससे वाणी प्रकाशित होती है; उसी फो 
तू ब्रह्म जान, जिस 'इस” (देश कालावच्छिन्न वस्तु) की लोक उपासना करता है, वह 
ब्रह्म नहीं है (केन० १|४)। जो मन से मनन नहीं किया जाता, बल्कि जिससे मन 
मनन किया हुआ कहा जाता है, उसी को तू ब्रह्द जान | जिस “इस? ( देश काला 
वच्छिन्न वस्तु) की लोक उपासना करता है, वह ब्रह्म नहीं है (केन० १०५) । जिसे 
कोई नेत्र से नहीं देखता बल्कि जिसकी सहायता से नेत्र देखते हैं उसी को तू ब्रह्म 
जान | जिस इस? की लोक उपासना करता हे वह ब्रह्म नहीं है ( केन० १-६ )। 
जिसे कोई कान से नहीं सुनता बल्कि जिससे यह श्रोत्रेंद्रिय सुनी जाती है उसी को 
तू ब्रह्म जान | जिस “इस” ( देश कालावडज्िछ्िन्न वस्तु ) फी लोक उपासना करता है 
वह ब्रह्म नहीं है ( केन० १-७ )। जो नासिकारंध्रथ प्राण के द्वारा विषय नहीं 
किया जाता, बल्कि जिससे प्राण अपने विषयों फी ओर जाता हैं उसी को वू ब्रह्म 
जान | जिस 'इस'! ( देश कालावच्छिनन वस्तु ) की लोक उपासना करता है, वह 
ब्रह्म नहीं है ( केन० १-८ )। उस ब्रह्म की प्रासि के संबंध में सुंडक उपनिषद्‌ 
बहुत स्पष्ट रूप से बतलाता है कि आत्मतत्व की प्राप्ति किसी भी बाह्य उपचार द्वारा 
संभव नहीं | वह तो शुद्ध ज्ञान से ही संभव है। यह आत्मा न तो विघ्तृत शार्रों 
के अध्ययन से सुलभ है श्रोर न बहुत से ग्रंथों ओर विद्याओं की स्मृति में घारण 
करने से ही प्राप्त होती है । बह तो विद्वान या साधक द्वारा ही श्रन्य कामनाश्रों 
के त्यागने पर केवल आत्मलाम के दृढ़ निजी संकल्प से मिलता है। यह श्रात्मा 
बलद्दीन पुरुष को भी नहीं प्राप्त हो सकता | बलहीन पुरुष से तात्पय है “आत्म- 
निष्ठा जनित शक्ति से रहित | न प्रमाद ( अर्थात्‌ लौंकिक पुत्र पशु आदि विषयों 
की आसक्ति से उत्पन्न प्रमाद ) से ओर न लिंग रहित ( संन्यास रहित ) तपस्या 
( ज्ञान ) से ही मिल सकता है। परंतु जो व्यक्ति इन उपायों से उसे प्राप्त करने 
का प्रयत्ञ करता है उसे वह श्ात्मा परमधाम में प्रवेश करा देता है। इसका 
आशय यह हुआ कि जो विद्वान श्र्थात्‌ विवेफकी आत्मवेचा तत्पर होकर बल; 
अप्रमाद संन्यास और ज्ञान--इन उपायों से प्रयत्न करंता है उत्त विद्वान फा यह 


4, बौद्ध दर्शन और वेदांत ए० २६० । 
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आत्मा ब्रह्मबाम में सम्यक्‌ रूप से ग्रविष्ट हो जाता है ।! उपनिषद्‌ में इस ब्रह्म भाव 
की प्राप्ति हो जाने के बाद अमरत्व की प्राप्ति बतलाई गई है। यह अमरत्व कुछ 
ऐसा नहीं है जिसका वशान पुराणों में ग्रथवा रूढ़िवादी संप्रदायों में किया गया 
है। यह स्पष्ट बतलाया गया है कि जिसकी संपूर्ण कामनाएँ नष्ठ हो जाती हैं 
झोर ज्ञान ओर विद्या के द्वारा उपलब्ध आत्म लाभ श्रोर ब्रह्म भाव के होने पर 
झविद्या ओर माया की बी प्रतीतियाँ नष्ठ हो जाती हैं, वही अमरत्व है। संपूर्ण 
वेदांतों का बस इतना ही अनुशासन और आदेश बतलाया गया है ।* वास्तव में 
कामनाओं ओर मोहय्रंथियों का टूटना ही मोक्ष है। इनकी प्रेरणा से मुक्त होकर 
किया गया कम बंधन में डालनेवाला नहीं होता। जिस प्रकार कुम्हार डंडे के 
सहारे चाक को घुमाता है किंतु जब्र वह घुमाना बंद कर देता है उसके बहुत 
बाद तक वह चाक अपने आप घूमा करता है, वही दशा निष्काम कर्म करनेवाले 
व्यक्ति की होती है। वह मरणधर्मा होते हुए भी अपने को अमर समझता है। 
साधकों ओर संतों ने भी अपने को मृत्यु ओर जरा के बंधन से मुक्त बतलाया है 
ओर शरीर के बंधन में रहते हुए भी उससे अपने को अतीत माना है। उस सत्य 
या आत्म तत्व का साज्षात्कार ही एक ऐसी अवस्था है जिसमें ब्रह्मांद और 
अमरत्व की अनुभूति होती है। कबीरदास भी इन्हीं विचारों का समर्थन और 
प्रतिपादन करते हैं। उनकी वाणी तथा उपनिषद्‌ के बचनों में यहाँ अपूर्व 
समानता है। कबीरदास मुक्ति की व्याख्या करते हुए. कहते हैं कि मुक्ति की 
उपलब्धि तो जीवित श्ववस्था में ही होनी चाहिए। जो लोग जीवन फाल में ही. 
4. नाथमात्मा प्रवचनेन ल्वाभ्यो न मेधया न बहुना श्रुततेन । 

यमेवेष बूणुते तेव लभ्यस्तस्यैष आत्मा विवृणुते तनुं स्वाम। 

मझुंडकोपनिषदू्‌ ३- २-३ 

नायसात्मा बलद्वीनेन छम्यो न च प्रमादाचपसो वाप्यलिंगात्‌ । 

एसैरुपायैयंतते यस्तु विद्वांस्तस्थैष आत्मा विशते ब्ह्यथाम ॥ 

वही, ३०२-४ 

२, यथदा सर्च प्रग्मुच्यन्ते कामा येज्स्य हृदि श्रिता। ।, 

अथ मत्यॉउ्छतो भ्रवत्यन्न ब्रह्म समश्नुत्ते ।* 

यदा सर्वे प्रसिचनन्‍्ते हृदयस्येह पअ्न्‍न्थयः । 

अथ मत्यॉउसुतो भसवत्येतावद्धयन्शासनम्‌ ॥ 

कठोपनिषद्‌ २-३-३७, १५४ । 
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झपने कर्म के बंधन को काट नहीं सके, उन्हें मरण उपरांत मोक्ष की आशा करना 
सर्वथा व्यर्थ है। कबीरदास तो प्रत्यक्ष सत्य ओर अनुभूत सत्य पर विश्वास 
करनेवाले ये | अतः उनका कहना है कि मोक्ष का सुख यदि जीवन काल में 
मिल सकता है तभी मृत्यु बाद भी उसकी आशा की जा सकती है। अन्यथा जीवित 
अवस्था में उसके अ्प्राप्य होने पर मृत्यु के बाद उसकी आशा करना बिलकुल झूठ 
है ।' मोक्ष शरीर के बाहर अन्यत्र नहीं है। उप्तका वास शरीर के मीतर है। 
बाहर हूँढ़ने का प्रयास उसी प्रकार भ्रमात्मक है, जिस प्रकार मग अपने ही भीतर 
स्थित कस्तूरी को नहीं पहचामता और बार बार घूमकर घास में उसे दूूँढ़ता है। 
वास्तव में मनुष्य के हृदय में जब तक मसता, मोह ओर अआ्रासक्ति बनी हुई है तब 
तक मोक्ष प्राप्ति की सफलता कमी संभव नहीं। जब मनुष्य मसता ओर मोह 
पर विजय प्राप्त कर लेता दे तब प्रभु स्वर्य उसकी सफलता के साधन प्रस्तुत 
करते हैं। ममता के नाश होने पर ही सच्चे ज्ञान का उदय होता है। सच्चा ज्ञान 
होने पर कर्मो का नाश हो जाता हैं। उससे प्रणीत सब बंचन नष्ट हो जाते हैं | 
मनुष्य के सभी कर्म फूल के समान हैं। उनका उद्देश्य फल्ल रूपी मोक्ष की प्राप्ति, 
कर्म के बंधन से मुक्त होना है । जब मोक्ष की सिद्धि हो जाती है तो फूल रूपी 
कम अपने आप नष्ट हो जाते हैं -- 


चंदा भलके यदि घट मांही | अंधी आँखन सूझे नाहीं। 
यहि घट चंदा यहि घटसूर | यहि. घट राज अनहद तूर। 
यहि घट बाज तबल निसान। बहिरा शब्द झुने नहिं कान । 
जब लग मेरी भेरी करे। तब कल्ग काज एकौ नहिं सरे। 
जब मेरी ममता मर जाय | तब लगि प्रभु काज संबारे आय | 
ज्ञान के कारन करम कसाय | होय ज्ञान तब करम नसाय | 





$, साथो भाई, जीवत ही. करो. आसा। 
जीवत समझे जीवत बूझे, जीवत झुक्तिनिवासा । 
जीवत करम की फांसन कादी, सुए झुक्ति की आसा । 
तन छूटे ज्ञिव मिलन कहदत है, सो सब झूठी आसा । 
अबहु मिला सो तबट्ठु मिल्लेगा, नहि तो जमपुरवासा । 
सत गहे सतगशुरू को चौन्हें, सत्त वाम विस्वासा। 
कहें कबीर साधन हितकारी, इम साधन के दासा ॥ 
डा० हजारीप्रखाद छ्विंवेदी : कबीर, पू० २२६ । 
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फल कारन फूले बनशय | फल्ल लागे पर फूल सुहाय । 

सृगा पास कस्तूरी बास।आप न खोजे खोजे घास! । 
उपनिषद्‌ ने जिस उच्च सत्य की व्यंत्नना गंभीर तत्व चिंतन के द्वारा किया था; 
संत कवियों ने उसे अनुभूत ज्ञान के आधार पर फकिया। इससे संत कवियों के 
विचार सामान्य अशिक्षित जनता में भी प्रिय और प्रचारित हो सके । संत कवियों 
पर उपनिषदों, बोौंद्ों ओर परवर्ती साथकों का प्रभाव एक बंधी हुई कड़ी के रूप 
में मिलता है। द्वेताद्ेत विलज्नणवाद, आत्मतत्व की प्राप्ति श्रादि सभी मौलिक 
सिद्धांत अत्यंत सरल भाषा और सरलतर परिवेश में संतों में गह्दीत हुए । वास्तव 
में इन मोलिफ तत्वों में सभी प्रकार की रूढ़ियों, अंघविश्वासों ओर वाह्याचारों का 
परिहार संभव था | उपनिषद्‌ बोद्ध श्रोर संत संप्रदाय के मूल में इन्हीं मोलिक 
आदर्शां की प्रेरणा थी। इन आदर्शों ओर सिद्धांतों में लोकबर्म और जीन के 
साथ गहरा तादात्म्य «रखने की इच्छा ओर प्रयास परिलक्षित होता है क्योंकि 
आत्मतत्व के जिस रूप का दर्शन इन सभी विचारकों ओर संतों ने किया है वह 
वैयक्तिक धर्म पर आधारित नहीं हे बरन्‌ आत्मा में ही ब्रह्म, पिंड भें ब्रह्मांड की 
परिकल्पना की गई है। आत्मतत्व को पहिचानने का अंतिम निष्कर्ष यही है कि 
आत्मतत्व की विश्वात्म के साथ सच्ची एकात्मता की पहचान की जा सके । उसमें 
अपने शरीर धर्म शोर स्वार्थ को भूल कर महान्‌ विश्वात्म की कल्पना संनिदित थी | 
इससे उस सम्यक्‌ दृष्टि की उपलब्धि संभव होती है जिसके कारण आत्मत्रत्‌ 
सबभूतेषु' का भाव उत्पन्न होता है- 


कबीरदास तथा संत कवियों को शंकराचाये द्वारा प्रतिपादित अद्देतवाद की 
बुद्धिभावित तकृपरंपरा में नहीं मिना जा सकता । शंकराचार्य ने अ्रह्नेतमा्ग को 
रूढ़ रूप प्रदान किया ओर आाग्रहपूबंक ब्रह्म के निर्गुण 
शांकर अद्देत और रूप के साथ जीव का अद्वेत संबंध स्थापित किया | शंकर 
संत मत का अह्देत उनके पांडित्य तथा प्रखर ज्ञान का परिणाम था 
किंतु कप्रीर का विचार संपूर्ण जीवन के सभी पक्षों से 

समाविष्ट एक स्वस्थ जीवन दर्शन है| कबीर पंडित नहीं थे, ज्ञानी थे । 


कबीरदास ने जीव ओर बह फी एकता और अभिन्नता स्वीकार फी है। 
इसमें जीव ओर ब्रह्म, पिंड ओर ब्रह्मांड की एकात्मतातराली भावना ही थी। बास्तव 


9, बही, ए० २२७ । 
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में उपनिषद्कालीन जीवन दर्शन का आधार ज्ञान और कर्म दोनों का समन्वित 
रूप था। ज्ञान में कर्म भी अनिवाय रूप से संमिलित था इसलिये उपनिषद्‌ काल 
का दर्शन अधिक यथाथंबादी और मानवीय था। शंकराचाय तथा परवर्ती 
आचार्यों ने गंभीर दार्शनिक ऊहापोह और तत्व चिंतन किया किंतु उनमें ज्ञानबाद 
के साथ कर्म का स्वस्थ समन्वय नहीं था| पांडित्य तथा बुद्धिवाद ही फी प्रचुरता 
थी। अतः यह दाशनिक सिद्धांत चिंतन और तक की दृष्टि से श्रप्रतिम होते हुए भी 
सामान्य जनता द्वारा गह्दीत नहीं हो सका । संत कवियों ने शंकराचार्य द्वारा प्रति- 
पादित मायाबाद, विवर्तवाद अथवा शुद्ध ज्ञानवाद फो नहीं ग्रहण किया, वरन्‌ 
उपनिषदों के स्वस्थ, यथार्थवादी ओर लोकपरक चिंतन को ग्रहण किया और 
प्रचारित किया जिसमें हृदय ओर बुद्धि, ज्ञान ओर कर्म का समन्वय किया गया था। | 


संत कवियों के दर्शन संबंधी विचारों का विश्लेषण करते समय हमने यह 

देखा कि वें ब्रह्म और जीव को लेकर आवश्यक विवाद से बचते थे । एक तो' 
उनकी गति इस तात्िक विवेचन सें नहीं थी, दूसरे इस 

आत्मज्ञान और प्रकार विचारमंथन उनकी रुचि के भी प्रतिकूल था। 
आत्मबोध शंकराचार्य ने अपने अद्भुत साहित्य और सूदछम तर्क और 
विश्लेषण की शक्ति का उपयोग समस्त भारतवर्ष में वेदिक 

मान्यता और घर्म को प्रतिष्ठित करने में किया। बोदछूधर्म जो समस्त भारतवर्ष में" 
व्याप्त था उसकी अवस्था अत्यंत हीन थी, फिर भी जनता बोद्धवर्म के प्रभाव में ग्रस्त 
थी। उस प्रभाव को नष्ट करने के लिये ओर वैदिक संप्रदाय फो पुनप्रतिष्ठित करने 
के लिये शंकराचाय फो बौद्धिक अभियान सा करना पड़ा था। सभी बोद्ध पंडितों 
फो पराजित करने के लिये उन्होंने अपूर्व तकंना शक्ति का उपयोग क्िया। यही" 
कारण था कि उनका झानवाद बहुधा तक और विचार पर आधारित था | उसमें 
आात्मजश्ञान की प्रधानता थी। संतों ने अआत्मज्ञान” की अपेक्षा “आत्मबोध” का 
सार्ग ग्रहण किया । यह आत्मबोध साधक को अपनी प्रद्गतियों को अंतर्मंखी कर 
एकनिष्ठ होकर हृदय तरल और उच्छुल आत्मसमपंण के हारा होता था| 
ज्ञानवाद में शुद्धशान और तकना के भरोसे “अहं बल्यात्मि! तथा “तत्वमसि? 
का ज्ञान द्ोता था, किंतु संतों को इस तत्व की श्रात्मानुभूति होती थी। इसे 
आत्मानुभूति और आत्मबोध के लिये संतों ने “एक विशेष उपकरण का श्रपनी 
साधना में आकलन किया | यह उपकरण था उपासना का। प्रायः सगुश उपायर्कों 





१, एस० राधाकृष्णन : इंडियेन फिल्ासफी, भाग २, छू० २९२४-२४ । 
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का यह विश्वास रह कि उपासना केवल सगुण रूप की की जा सकती है निर्गुण की 
नहीं | प्रसिद्ध सगुण उपासक कवि सूरदास और तुलसीदास दोनों ने ही सगुण 
उपासना का औवचित्य इसी आधार पर प्रतिपादित किया है! । यह तक पुराणु- 
कालीन और परवर्ती भक्तों ने उपस्थित किया। ऐसा कहा जा सकता है कि 
उपनिषद्‌ काल से ही उपसना का समन्वय निगुंश ब्रह्म के साथ किया गया था| 
उपासक का यह तत्व अनेक वाह्याचारों के साथ संबद्ध होकर सगुण भक्ति के रूप में 
पल्‍लवित हुआ किंतु इसका मूल रूप साधकों ओर संतों के बीच पुराण ओर शास्त्रों 
की विषयों और स्थापनाश्रों से श्रप्रभावित परंपरा के रूप में बना रहा | नए ग्ंथ 
इस आदि मत को पुष्ट और प्रतिपादित करने के लिये नहीं बने । इसी फारण बहुधा _ 
यह उपासनाप्रवण निर्गुण सगुण अतीत साधना का रूप गुरु की उँगली का सहारा 
लेकर चला। बाद में चलकर केवल गुरू का एकमात्र भरोसा रह गया | पुस्तकों 
में वाह्याचार का प्रतिपादन और तक वितक के बढ़ते हुए जाल को देखकर इन 
संतों ने प्रायः ऐसे पुस्तक घर्म और साधना का विरोध उम्र रूप से किया श्रोर इन 
सभी साधनाओं में पुस्तक ज्ञान की व्यर्थता प्रतिपादित की | निरुण ब्रह्म के साथ 
भक्ति का समन्वय उत्तर दक्षिण की सभी साधनाओं में समान रूप से मिलता है । 
केवल कबीर या दूसरे हिंदी के निर्शुणी संतों के साहित्य और साधना में ही यह रूप 
इृष्टिगोचर नहीं होता है वरन्‌ मद्दाराष्ट्र, गुजरात, उड़ीसा सभी प्रदेश के संतों में 
हमें साधना का यह रूप मिलता है। भक्ति, ज्ञान ओर योग तीन प्रकार की साधनाएँ 
मध्यकाल में प्रचलित थीं। प्रत्येक पक्ष के समर्थन ओर परस्पर खंडन मंडन की 
अनेक कथाएँ आज भी जनश्रुतियों आदि के रूप में मिलती हैं। धीरे धीरे निश्चित 
रूप से भक्तिवाद का समर्थन ओर उसकी लोकप्रियता फी वृद्धि हो रही थी। यह 
भक्ति भी विविध मुखी थी । इसके अंतर्गत सशुश भक्ति ओर कर्म तथा आचार- 
बहुल उपासना मी प्रचलित थी। जैध्षा ऊपर छद्दा गया है कबीर ओर दूसरे 
संत कवियों ने निर्शुण ब्रह्म के साथ उपासना और भक्ति को अहण किया। “श्री 
ज्ञानेश्वर्चरित्र* के रचयिता पं० लद्धभणश रामचंद्र पंगारकर ने भक्ति; ज्ञान और 
योग की महिमा के संबंध में ज्ञानेश्वर जी के जीवन के कुछ आख्यान लिखे हैं । 
उनकी ऐतिहासिकता के संबंध में हमें कुछ नहीं कहना है किंतु उनसे मक्तों ओर 





4, रूप रेख गुन जाति जुगुति बिच निरालंब मन चकृत घावे । 
सब विधि अगम विचारदि ताते सूर सगुन क्ीला पद गावे ॥ 
सूरसागर । 
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सज्ञान जनता का धर्म और साधना के प्रति दृष्टिकोण स्पष्ट होता है। इसमें यद्यपि 
बहुत से भक्तों और महात्माओं का वर्णन है, किंतु ज्ञान-भक्ति और योग को लेकर 
जशञानदेव, नामदेव और चांगदेव के प्रसंग उल्लेखनीय ई | ज्ञानदेव योगी, ज्ञानी ओर 
भक्त थे। उन्हें सच्चा आत्मबोष हो गया था। आरंभ में संभवतः भक्ति की 
सच्ची उद्धावना उनमें नहीं थी। शान और योग में वे पूर्ण रूप से निष्णात 
थे। एक बार यात्रा में वे कई संतों के साथ, जिनमें नामदेव भी थे, मारवाड़ देश 
पहुँचे | वहाँ जल का अभाव रहता ही है। मध्याह् के समय संतों को बहुत प्यास 
लगी । रस्सी लोटा कुछ भी संतों के पास नहीं था | सचकी जलाभाव के कारण प्लिय- 
माशु की सी स्थिति थी | झ्ानेश्वर योगी थे | लघिमा चिद्धि के द्वारा सूद्रम देह धारण 
कर वे कुए में उतरे | वहाँ उतर कर श्रपनी प्यास बुकाई और ज्ञानदेव को भी जल 
लाने लगे | नामदेव ने दूसरे के हाथ से पानी पीना उचित नहीं समझा | नाम- 
देव ने पांडरंग का ध्यान किया और उन्हें रात स्वर में पुकारा। उनकी गद्गदू 
वाणी का ही प्रभाव था कि कुए के तल से पानी का वेग प्रबलता से बढ़ा श्रोर 
ऊपर बहने लगा | सब भक्तों ने अपनी प्यास बुकाई | इस प्रफार सबने यह अनुभव 
किया कि थोग द्वारा प्रात बड़ी बड़ी सिद्धियाँ मक्त को सहज ही प्राप्त होती है । 
ज्ञानदेव ने भी भक्ति के इस माहात्म्य को पहचाना" | 


नामदेव भक्त तो बहुत उच्च कोठि के थे, किंतु केवल भगवान्‌ के सशु्श रूप 
के ही उपासक थे । प्रायः पांडरंग से साक्षात्कार और वार्तालाप उनसे होता था | 
खत; उन्हें कुछ श्रभिमान हो गया था ओर ज्ञान तथा आात्मबोधघ के रूप में किसी 
आर से उनको कुछ जानने की आवश्यकता नहीं अतीत होती थी | ज्ञानदेव उनके 
इस दोष को दूर करना चाहते थे । वे उन्हें सच्चा बोध कराना चाहते थे कि “सगुण, 
निर्मुण, दश्याहश्य, व्यक्ताव्यक्त सब श्रीहरि का सहज स्वरूप है |? संयोग से यात्रा 
में सब लोग गोरोबा कुम्हार के श्रतिथि बने । उसने बड़ी भावमक्ति के साथ संतों 
का आतिथ्य किया | उसके यहाँ मिट्टी के बत॑नों को पीने की थापी थी । मुक्ता- 
बाई ( ज्ानदेवजी की बहन ) ने पूछा 'गोरोबा चाचा यह कया चीज है ?? 
गोरोबा ने बतल्लाया कि इससे कच्चे ओर पक्के घड़ों फी पहचान होती है। फिर 
मुक्ताबाई ने पूछा फि हम सब लोग ईश्वर निर्मित घड़े हैं। क्‍या हमको भी ठोक कर 
कच्चे ओर पके की पहिचान कर सकोगे ? गोरोबा ने स्वीकारात्मक उत्तर दिया और 
सब भक्तों को पीटना शुरू किया । सब भक्त तो चुपचाप तमाशा देखते रहे । किंतु 


3. श्री झ्ञानेखवर चरित्र ( पंडित लक्ष्मण राम्चंद्र पंगारकर ), पू० १४२०-४३ । 
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'गोरोबा ज्योही नामदेव के समीप आए, उन्होंने तमक कर उन्हें रोका । उनके इस 
क्रोध को देख कर गोरोबा ने कटद्दा कि सब संतों में यही कच्चा घड़ा है। इस तरह 
सगुण भक्त नामदेव कच्चे भक्त सिद्ध हुए | 

श्री चांगदेव के शिष्यों ने उन्हें ज्ञानेश्वरजी के बारे में बतलाया। चांगदेव 
को अपनी योगसिद्धि का अमिमान था। वे अपनी पूरी तैयारी के साथ ज्ञानेश्वर 
महाराज से मिलने चले । भयंकर थिंह पर बैठकर ओर हाथ में साँप का चाबुक 
लेकर अपने १४०० शिष्यों के साथ शानेश्वरजी के स्थान फी ओर चल पड़े । शअन्न 
उनकी सवारी ज्ञानेश्वरज्जी के स्थान के समीप पहुँची तो च्ांगदेव के शिष्यों ने उनके 
आझाने का समाचार ज्ानेश्वर महाराज को दिया । उस समय ज्ञानेश्वरजी निवृचिनाथ 
के खाथ घर के अंदर बेठकर वार्तालाप कर रहे थे। निवृत्तिनाथ ने परामश दिया 
कि चांगदेव जैसे महंत की श्रगवानी एक मील पहले से करनी चाहिए । तब 
शानेश्वर महाराज ने उस जड़ भीत को ही चलने की आज्ञा दी। वह भीत खेत प्राणी 
की भाँति तीजता से चलने लगी | वह दृश्य भी श्रपूर्व रहा होगा । कहा जाता है, 
चांगदेव की श्रवस्था १४०० वर्ष की थी। एक ओर सिंह पर आरूढ़ अपने समस्त 
वैभव और सिद्धि को समेटे दोड़े आ रहे थे और दूसरी ओर १४ वर्ष की वयस के 
ज्ञानेश्वर भीत पर बेठे स्वागत के लिये आग रहे थे। उन दोनों में निर्णय होना था 
कि श्रेष्ठ फोन है--शानी भक्त या योगी | चांगदेव केवल योगी थे तथा योग सिद्धि 
के चमत्कार उन्होंने भी दिखलाए। दोनों के बीच जो अंतर था वह अहंकार का 
था | चांगदेव श्रहंकार से फूले हुए थे ओर ज्ञानदेव देहादि चुद्ग अहंकार की कोन 
कहे अ्रहं ब्रह्मास्मि! के परम श्रहंकार को भी पी गए थे। चांगदेव विद्वान, तपस्वी 
ओर योगी थे, पर जिस स्वरूपानुभव के साथ अइहंकारादि सब विकार नष्ट हो 
जाते हैं, उसी स्वरूपानुभव या आत्मानुभव न होने से वे अ्रहंकारी हो गए थे । शानेश्वर 
महाराज फो देखकर चांगदेव का गयवे एकदम गल गया। उनके अ्रन्त+।करण का 
एफदम रूपांतर हुआ । ज्ञानी भक्त के संग्रुख योगी की सिद्धि निरथक प्रतीत हुईं ।* 

इन तीनों आख्यानों से ऐसा स्पष्ट प्रतीत होता है कि उस काल में ज्ञान, 
भक्ति और योग के तीन मार्ग प्रचलित थे | केवल' योग की सिद्धि धीरे धीरे निरथंक 
समभी जाने लगी थी। केवल ज्ञान भी जीवन का परम काम्य नहीं दे' सकता था | 
योग और ज्ञान फी सह्दायता से भक्ति की सच्ची उपलब्धि ही सबसे मुख्य रूप से 


$, श्री ज्ञानेश्वर चरित्र, ए० १३६२-३३ । 
२, श्री जझ्ञानिश्वर चरिन्न, ए० १६१०६३ । 


१७७ निर्गुय साहित्य की दाशनिक पृष्ठभूमि 


आत्मबोध में सहायक हो सकती थी। श्री ज्ञानेश्वर जी की साधना की पूर्श॑ता 
उनकी निर्शुण की मान्यता ओर भक्ति की तन्‍्मयता थी | 
निर्शुशी संतों ने ब्रह्म श्रोर जीव की एकता फा प्रतिपादन निश्चित रूप से 
श्रसंदिग्ध शैली में किया है। निर्मुनी संतों के इस अद्वेतवाद को हम शानमूलक 
अद्वेतवाद नहीं कह्ट सकते; जिसका प्रतिपादन शंकराचार्य 
भावनामूलक और उनके परवर्ती दूसरे दा्शनिकों ने किया है। उनके 
अद्देतवाद अद्वेतवाद फो हम भावमूलक अहेतवाद कह सकते हैं 
क्योंकि संत कवि साधक शुष्क तक अ्रथवा ज्ञान के भरोसे 
उस ब्रह्म और जीव की अंभिन्नता का अनुभव नहीं करते थे वरन्‌ भक्तिभावना के 
सहज आवेंग में उस परम सत्ता का अ्रनुभव अशु परिमाणु में करते ये । ब्रह्म के साथ 
एकात्म होने की व्याकुलता में वे इस सत्य की उपलब्धि करते थे । कबीरदास ने 
जिस निगुंण राम के साथ अपने अ्रह्गेत संबंध को स्वीकार किया था, उसको उन्होंने 
दाशंनिक वाद और ऊद्दापोह के मार्ग से नहीं पाया था क्योंकि “वह समस्त ज्ञान 
तत्वों से भिन्न है फिर भी सर्वमय है। वह अ्नुभवैकगम्य है--केवल अनुभव से 
जाना जा सकता है| इसी भाव को बताने के लिये कबीरदास ने बार बार “गूंगे का 
गुड़” कहकर उसे याद किया है। वह किसी भी दाशंनिक वाद के मानदंड से 
परे है, तार्किक बहस के ऊपर है, पुस्तकी विद्या से अ्रगम्य है, पर प्रेम से 
प्राप्य है, अनुभूति का विषय है, सहज भाव से भावित है। यह्दी कबीरदास का 
निर्गुण राम है |?! 
घरमदास अपने साइब से शिकायत करते हैं कि मुझे आपने फिस देश में 
डाल दिया । पहले तो मैं जिस देश में था, वह अ्रमर जीवों का था, पर अ्रब 
जिस देश में हूँ वहाँ सवंत्र काल का प्रसार है। यहाँ पर तो निरगुन और सशुन 
का जाल फैला हुआ दै। तुम्दारे सच्चे रू का अनुभव लोगों को है ही नहीं। 
इसीलिये सब लोग काल के प्रवाह में बह रहे हैं। साहब का यह देश नहीं है । 
साहब के देश में अमृतोपम आनंद का सब आस्वादन करते हैं :--- 
साहेबा कौन देस मोहिं डारा | 
वह ती देस अमर हंसन को येहि जग काजल पसारा। 
देवहु सब्द॒ अमर हंसन को बहुरिन हो अबतारा। 
१, पं० हजारीप्रसाद द्विवेदी : कबीर, पू० १३२६-२७ ॥ 
मि० सा० पृ० $९ ( ११००-६१ ) 


मिर्गुण साहित्य सांस्कृतिक पृष्ठभूमि ब७्छ 


निरगुन सरगुन हुंढे पसारा, परि गए काल की धारा। 
जहाँ देस है सत पुरुष का; अजर अमी का अहारा | 
धरमदास बिनवे कर जोरी; अब की अरज हमारा ॥' 
इसी तरह दाद भी अमृत रस फी चर्चा फरते हैं। उस झानंदमय अमृत 
रस से समस्त सृष्टि भरपूर है | उसका कुछ भी वारपार नहीं है। उसी में दादू का 
दास है। वे भी पूर्ण संतोष के साथ उस अमृत तत्व का आनंद ले रहे हैं 


नूर रह्मा भर पूर, अमी रस पीजिये। 

रस माहें रस होइ; लाहा लीजिये । 

परगठ तेज अनंत पार नहिं पाइये। 

मिल्िमिलि मिल्रिमित्ि हो इ, तहाँ मन लाइये । 

सहज सदा प्रकास जोति जल पूरिया। 

तहाँ रहे निजदास, सेवज्ञ सूरिया। 

सुखसागर बार न॒पार, हमारा बास है। 

हंस रहे ता माहिं। दादू दास हे॥' 

इस अ्रमृतत्व के माध्यम से श्रानंद की उपलब्धि में निर्शुण ब्रह्मा की जो 

अनुभूति संत कवियों ने किया है, उससे स्पष्ट है कि वे वादविवाद, तकंकुत्क का 
मार्ग न ग्रहण कर, भाव की भूमि पर उस परम सत्य और तत्व को पाते हैं। दादू- 
दयाल ऐसा संकेत भी करते हैं, जिससे प्रकट होता है कि उनके पंथ में किसी प्रकार 
का संदेह शझथवा दिया नहीं है। किसी भी व्यक्ति से हमारा कोई वादविबाद नहीं । 
तर्क और शात्वार्थ नहीं । सब लोगों से प्रथक्‌ रह कर आत्मानुभूति और अंतःप्रेरणा 
“के सहारे अपने सहज मार्ग पर चलना है | समदृष्टि के द्वारा सारे संसार को आत्म- 
'बत्‌ समभते हुए, सबसे निरवैर ओर निर्विकार होकर रहना ही हमारा मत है | इस 
संसार में किसी भी वस्तु या व्यक्ति से किसी प्रकार की मोह ममता नहीं है। अपने 
मन में ही जीवन और जगत्‌ के रहस्य को समझ फर पूर्ण ब्रह्म में अपनी निष्ठा को' 
स्थिर किया हैं। मन की इस स्थिति में हमें अपार आनंद प्रतीत होता है | 





१, धरमदासर॒ की शब्दावली वेलवेडियर प्रेस शब्द २३ । 
२. दादूद्याल भाग २, वे० प्रेस, ए० ११२। 
8. भाई रे ऐसा पंथ हमारा | 
हुँ पष रहित पंथ गद्दि पूरा, अवरण एक अधारा। 
वाद विवाद काहू सौ नाहीं, माहिं जगत्‌ यै न्‍यारा | 


३७६ निरगुंण साहित्य की दाशंनिक ए७ भूमि 


संत कवियों में आनंद के माध्यम से परमतत्व या ब्रह्म की प्राप्ति नवीन नहीं 
है। वास्‍्तव में वैदिक काल से ही ब्रह्म की अनुभूति आनंद तत्व के साथ मानी 
जाती है। शुष्क शानवाद तो बाद के दाशनिकों का बुद्धिवादी प्रयास है ओर उसे 
उसके अ्रंतिम निष्कर्ष तक पहुँवानेबाले सांडप आदि मत ,के प्रतवतंक तो ईश्वर के 
अप्तित्व में भी संदेह करते हैं। सावना के आनंदवादी मार्ग से ब्रह्म की उपतब्धि 
बैदिककालीन ऋषियों ने भी सत्र स्वीकार किया हैं) । डा० मंगलदेत शास्त्री ने 
भारतीय संस्कृति का विकास? में तो यहाँ तक कहा हे कि वैदिक साहित्य में मुक्ति), 
पझोक्ष! श्रथवा दुख” शब्द का एक बार भी प्रयोग नहीं किया गया है । कुछ 
विद्वानों को यह जानकर आश्चर्य होगा कि वैदिक संहिताओं में मुक्ति', मोक्ष! 
अथवा “दुःख” शब्द का प्रयोग एक बार भी हमको नहीं मिल्ला । हमारी समझ्त में 
उपयुक्त वेदिक दाशंनिक दृष्टि की पुष्टि में यह एक श्रद्धितीय प्रमाण है? |? इससे 
स्पष्ट प्रतीत होता दे कि वैदिक काल में मोक्ष या मुक्ति जीवन का चरम लक्ष्य नहीं 
माना जाता था। उसके स्थान पर वैदिक ऋषियों ने 'अम्ृतत्व” को ही जीवन का 
अंतिम ओर परम लद्दय माना है। “इस श्रमृतत्व श्रादि शब्दों का अभिप्राय यही 
है कि मनुष्य ( या श्रात्मा ) अ्रपनी अज्ञानत्रहुल श्रपूर्णता की अ्वध्या से अपने को 
विकतित करता हुआ पूर्णता की ओर बढ़ता जाता है। वह पूण्शता स्वयं अनंत है, 
उसी तरह जैठे आकाश या अनंतांत सूर्यरूपी ताशाब्नों से युक्त यह दृश तथा अ्रदृष्ट 
ब्रह्मांड अनंत है |! 

जीवन के इसी चरम लक्ष्य को वैदिक परिभाषा में “अंधकार से प्रकाश की 
शोर जाना? ( तमतों मा ज्योतिर्गभय ) या झआानंदमय ज्योतिमय अमृत लोक की 


समदृष्टि सुभाइई सहज मैं, आपुदि आप विचारा । 
में त मेरी यहु सतिनाहीं, निरबैरी निरविक्रारा। 
पूरण सबे देखि आपा पर, निरालंब निराधारा। 
काहू के संग मोह न ममता, संगी सिरजनहारा । 
मनहीं सन सूँ समझ्ति सयावा, आनंद एक अपारा | 
काम कढपना कदें न काजै, पूरण ब्रह्म पियारा। 
इंद्ढिं पंथ पहुँचि पार गहि दादू, बसों तत सहज्ञि सँसारा । 
दादूदयाल्व की बानी, घृ० २६ । 
4, प्रज्ञानसाननदस्‌ बह्य ( बह्मसूत्र ) । 
२६ दा० मंगलदेव शाख्री ; भारतीय संस्क्षति का विह्नास, पू० छ३ । 


निर्गण साहित्य + झांस्कृतिक एएसूमि बृदधछ 


प्राप्ति ( यत्र ज्योति रजसं यस्मिन्‌ लोके खवहितम्‌। तस्मिन्‌ मा चेहि पवमानामृते 
लोके अज्तिते! ऋगू० ६।१३।७ ) जैसे भावात्मक आदर्शों के रूप में भी प्रायः वर्शन 
किया गया है 
इस तरह स्पष्ट है कि संत काव्य में जिसे भावात्मक अद्वैतवाद कहा गया है 
ओर जिसकी विशेषता दृदय के भावमूलक श्रानंद तत्व के माध्यम से ब्रह्म के साथ 
अद्वेत संबंध की अनुभूति करने में है; वैदिक और श्रौपनिषदिक परंपरा का ही 
परवर्ती रूप है। इसी कारण संत कवियों ने निर्गुण ब्रह्म की भावना का सामंजस्य 
भक्ति साधना के साथ किया । 
जीव और ब्रह्म की अह्वेतता प्रतिपादित करते हुए संत कवियों ने प्रायः उन्हीं 
शब्दावलियों और उदाहरणों का प्रयोग किया है जो उपनिषदों में प्रयुक्त हुए है. 
झौर जिनका प्रयोग अद्वेतवादी दाशनिकों ने किया है । 
दार्शनिक प्रतीक शब्दावली तथा उपमा में समानता रहते हुए शैली और 
प्रकार में अंतर है। संत कवियों फी शैली में सहज बोध 
का श्राभास होता है, जिसमें किसी प्रकार का पांडित्य या प्रद्शन नहीं प्रतीत होता 
है। उन्होंने ब्रह्म और आत्मा का वर्णुन करते हुए प्रायः जल और लहर, मिट्टी 
ओर बर्तन तथा सुवर्श ओर गइना की उपमाएँ दी हैं। जल ओर लहर में, मिद्दी 
तथा उसके बने पात्र में तथा सुवर्ण ओर गहने में मूलभूत तत्व एक ही होते हें, 
केवल बाहरी नाम, रूप और गुण में अंतर होता है । यह वैभिन्य केवल बाहरी और 
अमक है। जिसके कारण यह जआंति होती है उसी को माया कहते हैं। रज्जु में जैसे 
सर्प का आमास द्वोता है किंतु वह क्षशिक तथा श्रस॒त्य होता है उसी प्रकार जीव 
को जगत्‌ में सत्य का, जो नश्वर और छ्षशिक शोता दे। इस भ्रम का पर्दा दूर होने 
प्र जीव और ब्रह्म फी सची एकता का आमास मिलता है | 


भीखा साहब ब्रह्म श्रौर जीव की श्रमिन्नता को स्पष्ट करते हुए कहते हैं. कि 
सच्चे ज्ञानी फो ही इसका भेद ज्ञात होता है ;-- 
जहाँ तक समुंद द्रियाव जलन कूप है, लहरि अरु बुंद को एक पानी ।. 
एक सुबरन को भयो गहना बहुत देखु वीचार हेम खानी 
पिरथवी आदि घट रच्यो रचना बहुत, मितिका एक खुद भूमि जानी | 
भीखा इक आतमा रूप बहुत भयो, बोलता ब्रह्म चीन्हे सो ज्ञानी ।* 


मु चही; पु० पर; छरे | 
२2, भीखा, प्‌० ५४ । 
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भीखा साहब ने पुनः इसी विचार को दूधरे शब्दों में व्यक्त किया है। पहले 
की अपेत्षा अधिक स्पष्टता से उन्होंने अपने ब्रह्म शोर जोव संबंधी विचारों को 
प्रस्तुत किया है-- 
खुद एक सुम्मि आहि बासन अनेक ताहि + 
रचना विचित्र रंग गह्यो छुम्दार है | 
नाम एक सोन अस गहना है छत भास ; 
कहूँ खरा खोंट रूप देमहि अधार है । 
फेन बुदबुद॒ अर लहरि तरंग बहु; 
एक जल जानि लीजे मीठा कहूँ खार है । 
आत्मा त्यो एक जाते भी खा कहे, याहि मते 
ठग सरकार के बटोही सरकार के ॥ 


शैदास जी का मत है कि ब्रह्म ओर जीव में द्विव की भावना भ्रम का ही परिणाम 
है| जब तक जीव में भ्रम बना रहता है. तब तक उसे ब्रह्म के साथ अमभिन्नता की _ 

अनुभूति नहीं होती है। यह भ्रम उसी प्रकार मिथ्या है, जिस प्रकार सोने और 

शूत में अलगाव का भ्रम होता है अ्रथवा रज्जु को सर्प समभने का भ्रम होता है। 

जल और तरंग में तथा पत्थर और प्रतिमा के बीच किसी प्रकार के भेद को देखने- 

वाला ही ब्रह्म ओर जीव में भेद खम्तफ्ेगा | ब्रह्म वास्तव में आदि, अंत, विगत; 

अविगत श्रादि से अ्रतीत है। इस प्रकार का जो निगुंण; निर्विकार है उसे ही 

उपलब्ध करना रैदास का लक्ष्य है! | 

इस निर्गुण ब्रह्म के संबंध में उतकी विशेषता श्रादि का कुछ वर्णन इन 

कवियों ने अवश्य किया है। ऐसा तो सभी ने स्वीकार किया है कि ब्रह्म का वर्णन 

असंभव ही है | उसकी अनुभूति “गूँगे की शक्करा? के समान 

निर्शुण ब्रह्म है जो शब्दों में व्यक्त नहीं की जा सकती। इसीलिये 

उपनिषदों में भी ऐसा श्राख्यान आशा है। याज्ञ- 

यल्क्व-ार्गी संवाद में आया है कि गार्गी जब याश्ववल्क्य से बराबर निज्ञासा करती 


4. साधव भरम कैसेहु न बिल्लाई । ताते हैत दरसे आई । 
कनक ऊुंडल सूत पट जुदा, रजु सुअंग आम जैसा । 
जल तरंग पाहन प्रतिमा ज्यों, ब्रह्म ज्ञीव द्वति ऐसा । 
चविमल उकरस उपजे न विनसे, उदय अस्त दोड नाहीं । 
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है तो वे कहते हैं 'गार्गी अधिक मत पूछ, अधिक मत पूछ, श्रन्यथा तेरे शिर का 
पतन हो जायगा | सब कुछ है गार्मी, इस अद्य अ्रक्वर तत्व के भीतर और बाहर 
ओतप्रोत है) । पहट्ूदास इसी अनुभव को कुछ अधिक विस्तार से कहते हैं। ब्रह्म 
की अनुभूति होने पर न केवल मौन का अवलंबन लेना पड़ता है बल्कि सभी प्रकार 
के वाह्य उपचार और सांसारिक मभत्व के बंधन उच्छिन्न हो जाते हैं। काजी अपनी 
माला ओर कुरान को अलग रख देता है, पंडित वेद का पढ़ना छोड़ देता है 
और संनन्‍्यासी वैरागी लोग ठीथ की यात्रा बंद कर देते हैं। शिखनेवाला कायस्थ 
अपना फल्म भी रख देता है। राजा भी राज्य छोड़ कर चला जाता है। वेश्या 
! अपना शंगार छोड़ देती है और सिद्ध अ्रपनी सिद्धि को भूल जाता है। यहाँ तक 
माता अपने पुत्र तक को छोड़ देती है। इस निर्शुण ब्रह्म की श्रनुभूति का ऐसा 
चमत्कार होता है कि उसके बाद सशुशश उपासना की ओर उन्म्रुख होना अथवा 
: शृहस्थी के बंधन में बंघना स्वथा असंभव है । 


विगता विगत घट्टे नहिं कबहूँ, बस बसे सब माहीं । 
निश्चल निराकार अज अनुपम, निरभय गति गोविंदा । 
अगम अगोचर अच्छुर अतरक, निरयुन अंत अ्रनंदा। 
सदा अतीत ज्ञान घन वर्जित, निरविक्वार अविनासी। 
कह रेदास सहज सुन्न सत, जीवन मुक्त निधि कासी | 
शेदास जी की बाणी, पू० १५। 

4, बोद्ध दर्शन और वेदांत, पू० २३७ । 


२. जाको निग्मुन मिला है भूला सर्युन चाल ॥ 
भूला सर्गमुत चाल बचन ना सुख से आवबे। 
तसवी और किताब नहीं; काजी को भाषे । 
पंडित पढ़े न बेद, तीरथ बैरागी स्यागा । 
कायथ कलम न लेय, राज तजि राजा भागा | 
बेस्था तजा सिंगार, सिद्ध की गईं सिद्धाई । 
रागी भरूत्वरा राग जननि सुत देह बहाई। 
पलट भूली गीथिनी, कहूँ भात कहूँ दाल । 
जाको निरगुन मिला है, भूला सरगुन चाल ॥ 
पलट साइब की बानी, पहला भाग पदु.२३२ | 
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कत्नीर को आश्चर्य होता है जत्र लोग इस ब्रह्म का वर्शन “गोबधनधारी” के 
नाम से करते हैं| केवल गोबर्धन पवत को उँगली पर धारण करने के कारण उसकी 
महिमा का गान करना ह्ास्यास्यद है। वह तो ऐसा अ्रपूर्व है कि सभी प्रकार के 
प्व॑त उसके पैर की धूल हैं, सातों समुद्र उसके नेत्रों के अंजन हैं। उसकी क्‍या 
उपमा दी जाय | उसमें अनेक सुमेर पर्वत को अपनी उँगली के नख पर धारण करने 
की शक्ति है। वही है जिसने अपने परम प्रभाव से पृथ्वी और ञ्ाकाश को बिना 
किसी अ्वलंब के अपने स्थान पर स्थिर रखा है | शिव, ब्रह्मा और नारद मी जिघका 
यश गाकर समाप्त नहीं कर सकते, तो फिर कबीर कैसे उनका पार पा सकते हैं! | 

ब्रह्म की कुछ विशेषताओं का कबीरदास ने उपयुक्त पद में वर्शन किया है । 
आगे उन्होंने ब्रक्त की बहुत कुछ नकारात्मक विशेषताओं का वर्णन किया है; 
€ कबीर गअंथ संख्या ४, ४० २४२, ४३ )। निराकार ब्रह्म का वर्णुन करने में प्रायः 
कवियों और दाशनिकों का “वह ऐसा नहीं हैं, वह ऐसा नहीं है? इसी रूप में वर्णन 
करना पड़ा है। पहले कुछ स्वीकारात्मक या प्रतिपादन के ढंग का भी उदाहरण 
दिया जा चुका है, जिसमें बूंद ओर समुद्र ग्रथवा मिद्दी तथा वर्तन या सोना और 
आभूषण आदि की उपमा देकर उसके रूप या विशेषता को जीव या आत्मा के 
संबंध में स्पष्ट करने को चेष्टा की गई है। वर्णन नकारात्मक विशेषताओं का ही है, 
क्योंकि “गूँगे को सकरा? की तरह वह अनुभूति कैसी है इसे व्यक्त करने की शब्दा- 
वली का सबथा अभाव है। इसीलिये केवल दृश्य श्रौर व्यक्त जीवन के उदाहरण 
देते हुए, उससे उसको मिन्नता बताते हुए, यह कहने की चेश की गई है कि इसके, 
अतिरिक्त जो कुछ बचा है उससे ब्रह्म की रूपरेखा का कुछु चित्र खींचा जा सकता 
है। ए० २४१ की बारहपदी रमैणी का आरंभ करते हुए उसकी प्रार्थना करते हैं, 
मैं पहले पद में उसका स्मरण करता हूँ. जिसके समान और कोई नहीं है। उसके 
समान कोई आराध्य नहीं है। उसका आदि और अंत आ्राज तक किसी ने नहीं 
जाना। सुंदर या असुंदर कुछ भी नहीं कहा जा सकता । वह हल्का या बोभीला 





3. लोग कहें गोवरधन धारी, ताको मोहिं श्रचम्मो भारी। 
अष्ट कुल्ली परवत जाके जाके पग की रैना, सातों सायर अँंजन नैना । 
ऐ उपसा हरि किती एक ओपै, अ्रनेक मेर सख ऊपरि रोपै । 
घरति अकास अधर जिनि राखी, ताकी मुगधा कहें न साखी । 
सिव विरंचि नारद जस गावें, कहै कबीर बाकों पार न पावै । 
कबीर अंथावल्ती, एू० २०१ । 
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है इसे भी नहीं कहा जा सकता न उसे भूख और न प्यास ही खताती 
है। वह सुख दुःख से वंचित होकर सब में व्याप्त रहता है। वह कुछ 
ऐसा अविगत औोर अपरंपार है कि बहुत खोजने ओर विचारने पर भी उपके 
जैसा कुछ नहीं मालूम हुआ । वह ब्रह्म ऐसा है कि उसका ठीक रहस्य किसी 
को भी ज्ञात नहीं । वह न बाएँ हैं, न दाहिने हैं; न वह ऊपर है, ओर न 
नीचे है। उसके न फोई माँ है ओर न बाप है। उसे न आना है ओर न जाना 
है। न उसने किसी को पैदा किया ओर न किसी ने उसे पेदा किया | जैसा बह 
है बही जानता है। केवल वही शाश्वत है और श्रन्य कोई भी नहीं | वह नयन 
और वाणी से श्रगोचर है। केवल बताने की सुविधा के कारण उसे (सिरजनहार! 
कहा जाता है। इस संसार में दुःख के नाश ओर सुख की प्राप्ति के लिये 'राम! 
का बेड़ा है। जिन्होंने इस बेड़े का आश्रथ लिया बह इसके पार गए। जिनका 
मन द्विधा में पड़ा उनके हाथ से सत्य छिटक जाता है और फिर संसार की थाह 
उन्हें नहीं मिलती । बह ब्रह्म लोक और वेद से न्यारे है। सारे संसार से भी वह 
ऊपर है। उसका न कोई गाँव है और न कोई घर है। वह न जवान है, न पृद्ध 
है ओर न बालक है। वह न दूर है और न समीप है। न वह ठंडा है श्रीौर न 
शीत है। वहन पुरुष है श्रोर न क्री है। न उसे धाम और न घाम की पीड़ा 
सताती है। न वह नदी है न नाव है। न वह काँच है ओर न हीरा है। कबीर 
का विश्वास है कि ऐसे ही ब्रह्म से दृढ़ भक्ति करनी चाहिए जिसका श्वेत या श्याम 
कोई भी रंग नहीं है। वह तीथ॑ं ब्रत में भ्रमण नहीं करता । वह मन में मौन नहीं 
श्र वाणी से वाचाल नहीं | नाद विंदु से मुक्त है। किसी ग्रंथि से भी नहीं प्रथित 
है। पवन और पानी से थी मुक्त है। वह ऐसा है जिसने दशरथ के घर जन्म नहीं 
धारण किया ओर न उसने लंकां के राजा को ही सारा। वह किसी प्रकार भी 
यशोदा फी गोद में नहीं खेला था। न उसने ग्वाल्ों के संग क्रीड़ा फी और न उसने 
गोबरघन को ही हाथ पर धारण किया । वामन अवतार धारण कर उसने बल्लि 
के साथ छुल भी नहीं किया था और न घरती श्रोर वेद का उद्धार ही उसने 
किया था। न वह गंडक का शाल्निग्राम है और न मत्स्य या कच्छुप रूप होकर 
उसने जल में ही प्रवेश किया था| बद्रीनाथ के रूप में न तो वह है ओर न 
परशुराम रूप से उसने ज्षत्रियों का वध ही किया था। कबीरदास अंत में कहते हैं 
कि केवल उसे समझ कर मन में घारण कीजिए | 

दादूदयाल इस तत्व की विशेषता का आख्यान करते हुए उसकी 
अनश्वरता फा उल्लेख फरते हैं. कि बह तत्व कुछ ऐसा विचित्र है किन तो वह 
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मरता है ओर न उसे काल ही खा सकता है। न तो बह अग्नि में जलता है ओर 
न मारने से मरता है। उसे काल भी नहीं मार सकता। उसको किसी अ्रस्रशस्त्र 
से काटा भी नहीं जा सकता । वह निरंतर विद्यमान रहता है। शीत घाम से वह 
अप्रभावित रहता है। जल में भी उसे डुबाया नहीं जा सकता । वह न मिट्टी में 
मिलता है और न आकाश में विज्ञीन होता है। वह सदेव अधट और एक रस 
बना हुआ सबंत्र व्यास रहता है। ऐसे श्रपूर्व को क्‍यों न ग्रहण कर आ्रावागमन से 
निर्शिचित हुआ जाय ।* 

यारी भी कुछ वैचिन्र्यपूर्ण वर्शन करते हैं। प्रत्यक्ष रूप से उस ब्रह्म का 
रूप, रंग, आकार प्रकार कुछ भी उन्हें नहीं दिखाई पड़ता है, फिर भी वह 
श्राकारहीन ढंग से अनेक विशेषताश्रों के साथ फूला हुआ प्रतीत होता है। फूल 
फा भौतिक अ्रस्तित्व नहीं है, फिर भी उसकी सुरभी चतुर्दिक व्याप्त है। वह स्वयं 
किसी भी प्रकार की गंध से हीन है, किंतु उस निर्मंघ की सुगंधि कुछ ऐसी है छि 
भौरे टूट पड़ते हैं। बह ब्रह्म बिना पानी के ही उगनेवाले कमल के सहश है। जिसकी 
ज्योति अलख में फेली है | वह ब्रह्म बिना मूल शोर डाल के फूल सहश है।* 

ब्रह्म की स्थिति संसारमें है भी और नहीं भी है। वह स्वव्यापी है, शअ्रतः 
संसार के श्रणु परिमाशु में भी उसे हम खोज सकते हैं, किंतु सबमें व्याप्त रहते हुए. 
भी सर्वथा सबसे निर्लिप्त है। सुंदरदास इस स्थिति का वर्णन जल्ल जंतुश्नों के आधार 
पर करते हैं। जैसे जल के जंतु जल्न में ही उत्पन्न होते हैं, उसी में वे विचरण करते 
हैं शोर उन्हीं के नियमों का प्रचार करते हैं। जल .का उनके जीवन पर बिल्लकुल 


4. ऐसा तत्त अनूपम भाई, मरे न जीने काल न खाई । 
पावक जरे न मारयो मरई, काट्यो कंदे न दारयों टरईं । 
आखिर खिरे नहिं लागे कोई, सीत घाम जल टूबिन जाई । 
माटी मिले न गगन बिल्लाई, अधघद एक रस रहा सथाई। 

ऐसा तत्त अनूपम कहिये, सो गद्दि दादू काह्देन रह्विये । 
दादूदयाक्ष की वाणी, पृष्ठ ६७ । 

२, जहं कूपन रेखन रंग है रे विन रूप सिफात में आप फूला 
फूल बिना जहाँ वास है रे, निवास के बास मेंबर भूला । 
उद्दों दद बिना केवल है रे, कवल की जोति अग्जख तोला । 
यारी अल्म मल्बोज्ष नहीं, जहेँ फूल देखा बिना डार मूला । 
यारी की वाणी, शबूद्‌ ८ एष्ठ १६8 । 
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ही प्रभाव नहीं पड़ता है। उसके जंठु सभी प्रकार के प्रभाव से निलिप्त रहते हैं। 
उसी प्रकार ब्रह्म सृष्टि में विद्यमान तो रहता है किंतु उसके किसी भी विकार से 
प्रभावित नहीं होता है । 
जेसे जल जंतु जल ही में उत्पन्न होंहिं, 
जल ही में विचरत जल के आधार है। 
जल ही में क्रीड़ा करि बिबिध बिवहार, होत 
काम क्रोध लोभ मोह जल्न में संहार है । 
जल कौ न लागे कछु जीवन के राग हेष, 
उनहीं के क्रिया कर्म उनही के लार है। 
तैसे ही सुद्र यह ब्रह्म में जगत सब, 
ब्रह्मा को न ल्ागे कुछ जगत बिकार है? ॥ 
सुंदरदासजी अन्यत्र सिद्ध करते हैं कि यह जगत ब्रह्ममय है और उसी प्रकार 
ब्रह्म भी जगत्‌मय है। तत्व एक ही हैं किंठु थोड़े समय के लिये उसमें कुछ रूप 
परिवर्तन अ्रवश्य हो जाता है| बुद्धिमान यह जानते हैं कि यह रूप परिवर्तन शाश्वत 
नहीं है | श्रंततः सब कुछ मूलतत्व में ही परिवर्तित हो जाता है। जैसे इंख के रस 
की अनेक प्रकार फी मिठाइयाँ बनती हैं, पर अंत में सब कुछ पुनः उसी रस के रूप 
में श्रा जाता है। घी जम जाने पर बिलकुल ठोस हो जाता है किंतु पिघलने के बाद 
पुनः तरल रूप में आता है। पानी जब जम कर बफ हो जाता है तो वह पत्थर 
की तरह कठोर हो जाता है। इन सब की तरह ब्रह्म और जगत्‌ का रूप-मेद हे । 
यह वाह्मय भेद मोलिक नहीं है, सामयिक मात्र है | 


१, सुंदर विज्ञास, एृ० १३१३ । 
२, जैसे इखु रस की मिठाई भाँति भाँति भई, 
फेरि फेरि गारे इचु रस ही लहतु है। 
जैसे धृत भ्रीजि कै डरा सौं - बाँघि जात पुनि, 
फेरि घिघधरे ते वह धुत ई रहतु है । 
जैसे पानी जमिके पषान ई सौ बेखियत, 
सो पाखान फेरि करिं पानी हो बहतु है। 
पैसे ही सुंदर यह जगत है ब्रह्ममय, 
ब्रह्म सो जगतसय वेद में कद्दत हों। 
सुंदर विज्ञास, अद्वेत ज्ञान को अंग, छू० १२७ । 
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ब्रह्म शुद्ध चेतन स्वरूप है | श्रात्मा उसी का अमिन्न रूप है। माया से लिस' 

आत्मा का ही नाम जीव होता है। उसी प्रकार ब्रह्म का माया-सापेहय रूप ईश्वर 
है। माया ब्रह्म की विधायिका शक्ति है। माया का एक 

निभुण मत मे. शुद्ध रूप है, जो ब्रह्म की शक्ति है और दूसरा इसका 
माया का स्वरूप अ्विद्यामय रूप है, जो जीव ओर स॒ध्ठि का नि|मत कारण 
है ओर जिसके कारण जीव ब्रह्म के ओर अपने रूप से 

अनभिज्ञ रहकर सध्टि को शाश्वत समभने लगता है। निर्गुण ब्रह्म से रचित यह 
सगुण ओर सविशेष सृष्टि हमारी आँखों के सामने विद्यमान है। इसका क्‍या कारण 
है? इस जिज्ञासा के समाधान स्वरूप माया की कल्पना हुईं। “परमेश्वर की बीज 
शक्ति का नाम माया है! |? परमेश्वर में किसी प्रकार की प्रवृत्ति नहीं होती । माया 
ही के कारण सृष्टि रचना की ओर वह प्रदृच होता है। माया का जो अ्रविद्यात्मक 
रूप है वह ब्रह्म की सुपुप्ति अवस्था का द्योतक है | सुषुप्ति में जिस प्रकार बाह्य संवार 
का ज्ञान नहीं रहता उसी प्रकार अविद्यात्मक माया के कारण जीव को सत्य का 
ज्ञान नहीं होता है। माया की दो शक्तियों का नाम आवरण और विज्ञेप कहा 
जाता है। आवरण शक्ति ब्रह्म के शुद्ध स्वरूप को ढँक देती है। विज्ञेप के द्वारा 
श्रज्ञानी जीव में अनेक प्रकार के प्रपंच ओर भ्रम उत्पन्न होते श्रीमद्धागवत के 
एकादश स्कंघ श्रध्याय ३ में नारदजी ने वसुदेव को घ्म ओर गोक्ष की चर्चा फरते 
हुए नो ऋषियों के प्रसंग का वर्णन किया है। उसमें साया के रूप और कार्य का 
वशुन करते हुए तीसरे योगीश्वर अंतरिक्षजी कहते हैं, आदि पुरुष परमात्मा जिस 
शक्ति के संपूर्ण भूतों के कारण बनते हैं ओर उनके विषय भोग तथा मोक्ष की सिद्धि 
के लिये अथवा अपने उपासकों की उत्कृष्ट सिद्धि के लिये स्वनिर्मित पंचमूतों के 
द्वारा नाना प्रकार के देव, मनुष्य आदि शरीरों की सष्टि करते हैं, उसी को 'माया? 
कहते हैं। उसी तरह वे प्राणियों के शरीर में अंतर्यामी रूप से प्रविष्ट होकर मन 
तथा दस इंद्रियों के रूप में विभक्त कर उन्हीं के द्वारा विषयों का भोग कराने लगे । 
इस प्रकार देहामिमानी जीव का अपने पंचभूतों से निर्मित शरीर छो आत्मा मान 
कर आसक्त होना ही माया है। फिर इन कर्मेंद्रियों द्वारा घन की इच्छा के साथ 
बह अनेक कर्म करता है | शुभ ओर अशुभ कर्म का उसी के अनुरूप फल की आशा 
से फर्म करना ही माया है। इस तरह मनुष्य कम के बंधन में, आवागमन में फँस 
जाता है, जो माया का परिणाम है। फिर इस प्रकार सृष्टि उसी की माया से प्रलय 





3. बलदेव उपाध्याय : भारतीय दर्शन, पु० ४२३ । 
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के अखंड ताप, अवषंण और घोर वषण से नष्ट हो जाती है। विराद पुरुष ब्रह्मा 
अपने ब्रह्मांड शरीर को छोड़कर सूछम रूप अव्यक्त में लीन हो जाते हैं यह भी 
भगवान्‌ की साया ही है। इत प्रकार सृष्टि, स्थिति श्रोर संहार करनेवाली त्रिगुण- 
मयी माया है? ।! 

ऐसा प्रतीत होता है, उपनिषद्‌ काज् में माया का जो रूप ओर धारणा थी 
बह भक्ति काल में बहुत कुछ परिवर्तित हो गई थी | उपनिषद्‌ काल में शुद्ध शाना- 
त्मक धारणा के रूप में माया की स्थापना फी गई है। सृष्टि के मिथ्यात्व में जो 
सत्यता का श्राभास मिलता है वही माया है। माया एक प्रकार का भ्रम है जिसके 
द्वारा प्राणी आत्म-स्वरूप को पहचान नहीं पाता है, वरन्‌ नश्वर ओर मिथ्या सूष्ि 
और शरीर को हो शाश्रत और सत्य समझने लगता है। उपनिषदों में केवल ब्रह्म 
को ही सत्य माना गया है । उसके अतिरिक्त सभी कुछ श्रसत्य ओर भिथ्या है | 
इस मतवाद का स्वाभाविक निष्कर्ष यह भी हुआ कि जगत्‌ श्रोर सृष्टि अ्रसत्य और 
नश्वर है। “एकोडहम्‌ द्वितीयोनात्ति! के पिद्धांत को स््रीकार करने के बाद सूटष्टि, 
जीव सभी कुछ उसी में अ्रंतभू त हो जाते हैं । डा० राधाकृष्णन ने माया के रूप का 
स्पष्टीकरण अत्यंत सुंदर ढंग से किया है, “संसार के पदार्थ जिसमें व्यक्ति प्राणी भी 
संभिलित हैं, ऐसा श्रतुमान करते हैं. कि वे सभी पृथक श्रोर निजी अस्तित्ववाले हैं 
ओर आत्म-पोषण श्रोर रक्षा के कार्य में वंलम प्रतीत होते हैं। वे यह भूल जाते हैं 
कि वे सभी एक ही खोत से प्रादुभू त हैं जिससे वे जीवन तत्व ग्रहण करते हैं। यह 
विश्वास माया का परिणाम है' | बवृद्द की प्रत्येक पत्ती में यह चेतना भले ही हो कि 
यह बिलकुल प्रथक्‌ सत्ता रखनेबाला पदार्थ है, जो अपने फो स्त्रयं ही सूर्य के 
प्रकाश और वायु में स्थित रखती है, बसंत श्ाने पर मुर्काकर गिर जाना यही 
उसकी पूर्ण समाप्ति है। बह संभवतः यह नहीं जानती है कि वह प्रतिक्षण एक ऐसे 
रस तत्व से तिचित होती रहती है जो बृक्ष के तने से प्रवाहित होता रहता है और 
वह पची भी अपनी ओर से बृक्षु को खाद्य प्रदान करती है--उसकी सत्ता उस संपूर्ण 
वृक्ष की ही सत्ता है। यदि पत्ती अपने को ठीक समझ सके तो उसे ज्ञात होगा कि 
उसका श्रस्तित्व अभिन्न शोर गहरे रूप से दक्ष से संलभ है--एक तरह से वह चृत्ञ 
से पूर्ण रूप से एकात्म है। “चेतना की प्रथक्‌ ऊर्मियों के नीचे एक श्रथाह समग्र 
लीवन की गहराई वतंमान है, जित्रसे सभी प्राणों अपने अध्तित्व को प्रेरणा लेते हैं । 





4. अआसदुभागवत्‌, एकादस सकंध; अध्याय ३, $ से १६ श्कोक तक । 
२. ड/(० राधाकृष्णन्‌ : इंडियन फिल्लासफी, भाग २, प्‌ृ० १8२ । 


रे निगुंण साहित्य की दाशंनिक पृष्ठभूमि 


यदि हम पदार्थों को स्वतंत्र ओर पृथक समभेंगे तो इससे एक ऐसा अ्रवरोध बन 
जायगा; जो सत्य से इमें अलग कर देगा। व्यक्ति जीवों की यह पार्थक्य की श्रनुभूति 
उनमें वर्तमान देवी ज्योति को मल्रिन कर देती है? । माया शब्द का प्रयोग ऋग्वेद 
में अ्तिमाननीय शक्ति ( सुपर नेचुरल पावर ) धूतंता, गुह्य इच्छा शक्ति के रूप में: 
हुआ है! । साथ ही इस शब्द का प्रयोग अच्छे देवताओं के लिये भी हुआ है। 
माया ही के द्वारा मित्र ओर वरुण पानी बरसाते हैं और अपने नियमों की रक्षा 
करते हैं। माया के ही कारण इंद्र अनेक वेश ओर रूप आदि ग्रहण करता है। 
माया के द्वारा इंद्र मायावी राक्षस फो पराजित करता है। भगवान्‌ “शंकर के भी 
कई नामों में एक नाम मायिन है । इस शब्द का प्रयोग देवताश्रों के ही लिये नहीं 
हुआ दे वरन्‌ राक्षसों और दैत्यों के लिये भी घड़ल्ले से हुआ है। ऐसा प्रतीत होता 
है, माया शब्द के दो अर्थ पहले से ही प्रचलित थे । एफ श्रर्थ से शक्ति--सात्विक 
शक्ति का बोध होता था और दूबरे अर्थ से छुल,; फपट और वंचकता का बोध होता 
था। उपनिषद्‌ काल में माया के आधार पर विशेष दार्शनिक मान्यता का जन्म 
हुआ जिसमें आत्मा और ब्रह्म को ही एकमात्र सत्य स्वीकार किया गया और सूष्ि 
तथा प्रकृति को श्रसत्य, भ्रम और माया माना गया। यह अद्वेत दर्शान सांख्य 
मतवाद के विपरीत था, जिसमें प्रकृति को ब्रह्म से भिन्न एक स्वतंत्र तत्व स्वीकार 
किया गया था। प्रकृति और पुरुष, इन दोनों को सत्य और शाश्रत माना गया है 
श्रोर दोनों के ही मिलन द्वारा सृष्टि रचना का कार्य माना गया। शं॑फराचार्य ने 
माया के इन दोनों प्रचलित अर्थां को लेकर उन्हें विद्या और अविद्या इन दो भागों 
में बाँठा | विद्या माया ब्रह्म की शक्ति है ओर अ्रविद्या माया से आलस्य, बुद्धिहीनता 
और सुषुप्ति का बोध होता है। सगुण उपासना में भी माया के ये दोनों प्रचलित 
अथ अहण किए गए हैं। उपनिषदों की अपेन्षा पोराशिक काल में आख्यान और 
उपाख्यान आदि में दृद्धि अवश्य हुईं है । 


भक्त और संत फवियों ने भी माया फा कई रूपों में चित्रण किया है| 
अधिकांश संत कवि बहुत फम ओर प्रायः बिलकुल नहीं के बरुबर शिक्षित थे | 
यद्यपि वे ब्रह्म श्रोर जीव फी एकता ओर अभिन्नता स्वीकार करते थे किंतु माया 


१, एडवर्ड कापटर ; पागेन ऐंड क्रिश्चियन क्रीदस, छू० ३० । 

२. दु बडे साया! इज नाद अनकासन इवेन इन ऋग्वेद द्वेयर इृट हैज द 
मीनिंग्स 'सूपर नेखुरल पावर” कनिंग, मिस्टीरियस विज्न पावर ।”! 
इन्साइक्लोपीडिया आचब रेखिजन ऐंड एथिक्सख । 
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संबंधी जो उपनिषदों का अथवा शंकराचार्य का दर्शन है, उससे उन लोगों 
को कोई भी मतलब नहीं था। उन्होंने माया का मायाविन 
निशुन्ती भक्त... के श्रर्थ में काफी विस्तार के साथ वर्शान किया है। प्राणी 
ओर माया इस संसार में आकर अनेक प्रकार के प्रलोभनों में फँस जाता 
है ओर इसी कारण शञावागमन के बंधन से नहीं छूटता । 
ये सभी प्रकार के प्रल्लोभन माया हैं। नारी, स्वर्ण, धन श्रौर दूधरे प्रकार के अनेक 
मानसिक विकार माया हैं। कत्चीर आदि ने तो माया का वर्णन प्राय। एक ऐसी 
नारी के रूप में किया है जो बराबर जाल लेकर संसार के प्राशियों को फँसाने के 
लिये तत्पर रहती है। बहुत ही रोचक और मनोग्राह्दी रूप में माया का रूप और 
उसकी वंचकता का वर्शान किया गया है। सगुण अथवा निगुंश भक्त कवियों ने 
माया फो कुलठा, वंचक आदि अनेक प्रकार के विशेषणु दिए हैं। यह भी स्वीकार 
किया गया है कि माया भगवद्धक्तों के लिये कप्टदायी नहीं है; उनकी तो वह चेरी 
और अनुगामिनी दै। इसीलिये भक्त लोग माया की निंदा करते हुए भी अपनी 
भक्ति के सहारे श्राश्वस्त रहते हैं । 
महात्मा पलदूदास माया के प्रभाव फी व्यापकता बतलाते हैं | देवता लोगों 
को माया ने अप्सरा के रूप में फँसा रखा है। वे भी माया के प्रभाव और बंधन से 
मुक्त नहीं हैं। जोगीलोग जिनका महत्व उनके इंद्वियनिग्नह में है, भी माया के 
जाल में अस्त हैं। उनके यहाँ वह चेली के रूप में उन्हें पथभ्रष्ट करती है। इस 
तरह से देवता, मनुष्य और ऋषि सभी को माया ने स्ंथा निर्बाध हं।कर अपने 
अधीनस्थ कर रखा है। कृष्ण की गोपियोाँ और कुछ नहीं थीं, वे भी माया की ही 
प्रतिमूर्ति थीं। राम को सीता के लिये क्‍या क्‍या कष्ट नहीं उठाना पड़ा ? माया ही ने 
तो सीता का रूप घारण फर अनेक नाच नचवाया था। शिवजी ने पार्वती के लिये 
न जाने कौन कौन से कृत्य किए । वह सब माया ही का नाच तो था। भगवान्‌ 
विष्णु भी माया के प्रभाव से मुक्त नहीं हो सके । लद्धगी रूप धारण करके उन्हें भी 
माया ने अपने, नियंत्रण में रखा । धन और ऐ्वर्य के पीछे सारा संसार पागल है । 
' इसमें भी माया ही की चाल है। ऐसी माया जिसका प्रभुत्व देवमंडल, पृथ्वी मंडल और 
पाताल लोक में है, पलद्टदास की दासी होकर उनकी शअ्राज्ञानुवर्तिनी बनी हुईं है?। 


4. साया हमें अब जनि बगदाओ, तुम तो ठगिनि जग बौराशो ।, 
देवन के घर भयउ अपसरा, जोगी के घर चेली । 
सुर नर भ्ुनि तो सबही खायो, होहइ अलमस्त अकेली । 


8) निर्गुण साहित्य की दाशनिक पृष्ठभूमि 


कब्र रदास ने भी पलटूदास के पहले माया की स्वव्यापकृता और अखिल सचा 
का वर्शन किया है; कितु कब्रीरदासजी को एक बहुत बड़ा बल था और वह था राम 
की शरण का। माया चाहे जितनी भी बलवान हो पर जिसे भगवान्‌ का अवलंब 
प्राप्त है उसे माया से कोई भी भय नहीं। उन्होंने माया का चित्रण एक आाखेटक 
के रूप में किया है। जैसे कुशल शिकारी अपने लक्ष्य को श्रचूक निशाने के साथ 
बेधता है उसी प्रकार माया भी चुन चुन कर सबको सिद्ध करती है। राम की साया 
है। कबीर राम के भक्त हैं। श्मतः वह संसार में सभी को घराशायी तो फर देती है, 
किंतु रामभक्त के समीप नहीं जाती है । दिगंबर, पीर, मुनि, जोगी सभी को माया ने 
बेधा है। वेदपाठी ब्राहःण भी माया के लक्षयभेद से नहीं बचा। श्रर्थ के पंडित भी 
माया की मार से नहीं बच पाए। वामाचारी लोगों के लिये तो माया सर्वस्व ही 
है, किंतु भगवद्धक्तों की वह चेरी है। कबीरदास तो राम की शरण में हाने के 
कारण निश्चित हैं | माया से ज्योंही संबंध जुड़ा त्योंद्दी उसे तोड़ डाला" । 

संतों ने माया को फठकारा भी खूब है। राम की भक्ति का जब तक भरोसा 
शोर स्मरण रहता है तब तक तो वे निश्चित से रहते हैं, किंतु माया का सर्वशक्ति- 
शाली रूप देखकर वे भी आतंकित हुए लगते हैं। इसलिये माया को सदैव ही 


कृस्न कहै गोपी द्ोइ खायो, राम कहें होह सीता । 
मद्दादेव काँ पारवती होहइ, तो से कोइ न जीता। 
हा ० ६ 

विसुन कहें लक्ष्मी होह खायो, गिरही को हे बारी। 
पलहूदास के द्वार खड़ी है, छोड़ी होय हमारी। 
पत्चटूदास की बानी, भाग ३, घूृ० ४८ । 

4, तू माया रघुनाथ की खेल्वन चढ़ी श्रहेढ़ें । 
चतुर चिकाणें चुणि चुणि मारे कोह न छोड्या नेड़े । 
मुनिवर पीर दिगंबर मारे, जतन करंता जोगी। 
अंगल प्रह्चि के जंगमस मारे; तूर फिरे बखवबंती | 
चेद्‌ पढ़ेता ब्राह्मण मारा, सेवाँ करता स्वामी । 
अरथ करंता मिसर पछारयो, तूर फिरे मैम॑ती। 
साबित के तू हरता करता, हरि भगतन के चेरी । 
दास कबीर राम के सरनें, ज्यूँ लायी त्यूँ तोरी । 
कबीर अंथावली, पू० १५१ | 
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दूर रहने का आदेश देते हैं क्योंकि माया उनकी दृष्टि में मृत्यु के समान कष्टदायी 
है। भक्त जानता है कि माया अन्य संसारियों के लिये अमृत तुल्य प्रतीत होती है, 
किंतु भक्त के लिये तो पानी से अधिक उसका महत्व नहीं है। भक्त के समीप उसका 
संमान दासी से भी कम है, किंतु दूसरों के यहाँ रानी के सहश वह समाहत होती 
है। दूसरों के लिये माया का महत्व पव॑त के ठुल्य है, पर भक्त के समीप वह राई 
के बराबर है। सारे संसार से वह लिपटी हुईं हो, किंतु उससे अलग है। माया ने 
सारे संसार को निगल रखा है. तिस पर भी उसे संतोष तृप्ति नहीं। इसलिये भक्त 
माया से अनुरोध करता है कि कम से कम उसे मुक्त रखे क्योंकि माया ही नरक: 
का चिह्न है :--- 

हमसे फटक रहु दुर, माया सौत तुलानी | 

आन के लेखे तुम अम्नत लागहु हमरे लेखे जस पानी । 

हमरे तुहँ लोड़ी अस नाहीं, औरन के लेखे घर रानी । 

ओरन के लेखे तू परवत, हम राई सम जानी। 

सगरो अमल करेहु ठुँह माया, हमसे रहो अलगानी । 

तीन लोक तुँह निगल गई है तेद्दि पर नाहिं अघानी । 

पत्नटूदास कह बकसहु माया, नरक कि तुंही निसानी' । 
संतों श्रोर भक्तों में माया का रूप अनेक प्रकार का माना है | मन की जितनी वासनाएँ 
हैं वे भी एक प्रकार से माया के ही साधन हैं । उसी प्रकार स्थूल और बाह्य उप- 
करण भी ऐसे कई हैं जिनमें माया की स्थिति मानी गई है। मन की अतृप्ति और 
तृष्णा में भी माया को माना गया है। मन फी अनेक भावनाओं में तृष्णा के साथ 
माया का विशेष लगाव माना गया है। ,इसीलिये कबीरदास ने चिरंतन तृष्णा को 
ही माया माना है, जो तृष्णा ही की तरह सदेव जीवित रहती है । 


माया मुई न मन सुआ, मरि मरि गया सरीर | 
आसा तृष्णा नां मुईं, यों कहि गया कबीर ॥ 
4 ९ >< ८ 

त्रिष्णां सीची नां बुझके; दिन दिन बधती जाइ। 
जवासा के रूष ज्यूँ, घण मेहोँ कुमिलाइ? ॥ 

१. पलटू साहब की वाणी, भाग ३, पू० ४३ । 

२. कबीर ग्रंथावल्ली, छ० इ३। 

३. वही, ए० ३३ । 
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कबीरदास ने अमिमान या प्रतिष्ठा को माया का सबसे सुद्धम श्र अमिट रूप माना 
है। उन्होंने कहा है कि माया तो छोड़ना संभव है; किंतु मान नहीं छोड़ा जा 
सकता--- 

माया तजजी तो का भया; सानि तजी नहीं जाइ | 

मानि बड़े सुनिवर गिले, मानि सबन को खाई ॥ 


संसार में संतों ने माया की सबसे बड़ा श्ाकर्षण कनक ओर कामिनी में 
माना है। इन दोनों के ही द्वारा माया मुख्य रूप से सबको बंधन में बाँधती है। 
इसलिये भक्तों ओर साधर्फों ने बार बार इन दोनों से सावधान किया है-- 


माया की भूल जग जलल्‍या, कनक कामिणी लागि। 
कहूँ थों किहि बिधि राखिये, रूई पत्लेटी आगि' ॥ 


यह बात निर्विवाद झूप से प्रायः स्वीकार की गई है कि माया के प्रधान वाहन और 
सहायक काम, क्रोध ओर लोम है। संतों ने नारी श्रोर द्रव्य की जो इतनी निंदा 
की है इसी कारण कि वे काम और लोभ प्रवृत्तियों के उद्धावक हैं। क्रोध अहंभाव 
से उत्पन्न होता है। उसी शअ्रहंभाव का प्रतीक यश, ख्याति या मान प्राप्त करने की 
आकांक्षा है; जिसके समर्थन में पहले कबीर की वाणी का उल्लेख हुआ है । 
गीता ने तो काम, क्रोध ओर लोभ को नरक का द्वार साना है और उनको त्यागने 
का उपदेश दिया है--- 

त्िविधं नरकस्येदं॑ द्वारं नाशनमात्मनः । 

कामः ऋ्रोधस्तथा ल्ोभस्तस्मादेतत्वय त्यजेत्‌र ॥ 


बिहार के संत कवि दरिया ने भी साया का वर्शान बहुत कुछ इसी ढंग का; किंतु 
अधिक विस्तार के साथ किया है। (साया एक भयंकर काली नागिन है, एक विषेली 
लता है जो इमारे काया दूम में लिपटी है, एक वेश्या है जो साधुओं से मागती 
फिरती है और व्यसनी जीवों फो भरमाए रखती है, एक “चूहड़ी? है जो आत्मा 
झौर परमात्मा के बीच झूगड़ा लगाकर, स्वयं एक किनारे खड़ी होकर तमाशा 





३. वहीं, पृ० ३४ । 
२, कबीर अंथावल्ी, ए० दे५, | 
३8, गीता, १६-२१ | 

नि० सा० छू० १३ ( ११००-३३ » 


निर्गुण साहित्य : सांस्कृतिक पृष्ठभूमि १8४ 


देखती है, एक कलवारिन है बिसने वासना की मदिरा पिला पिला कर सारे जात्‌ 
को लोलुपता के आवरण से ढँक रखा है, एक ऐसी चंचल और विश्वासघातिनी 
दासी है जो 'काहु की मई न होनी, एक ऐसी कामिनी है जिसकी “पॉच पचीस” 
सखियाँ हैं, जिसके नयनों में काजल है, जो 'नख सिख अ्रमरन” से लदी “फमकद्नि 
ऋमकि पगु ठाढ़ी” है जो (नित उठि झगरा करे खसम से रगड़ा साँफि सकारि |?*** 
यह वह दीप शिखा है जो जीवरूत्ी पतंगों को आमंत्रण दे दे बुलाती है श्रोर पास 
आ जाने पर उन्हें जला कर राख कर डालती है। यह एक मीनाबाजार है जिय्रकी 
रंग तजिरंगी सोहकता पर मानव की आँखें चकाचोंध हो जाती हैं। यह वह कठिन 
फकष्टमय कंटक है; जो सत्य ओर धम के मार्ग में बाधा बनकर पड़ा है।। 


पंथ के पुराण ग्रंथों में माया को कुंडलिनी शक्ति का रूप बतलाया गया है । 
कुंडलिनी शक्ति ही छंसार का कारण दे । इसी से सतू, रज और तम तीनों गुणों का 
प्रादुर्भाव हुआ है। यह कुंडलिनी सर्पिणी के रूप श्रोर आकार की है। इसके मुँह 
से सदैत्र फूव्कार निकला फरदी है। यही फूत्कार सोडइम्‌ का शब्द है* | इसी में 
प्रणव भी विराजमान रहता दै। इस सर्पिणी कुंडलिनी की यह विशेषता है कि 
उसकी फुफकार से मन चेंतन्य होता है । इस मन की चैतन्यता के ही फलस्वरूप 
सृष्टि की उत्पति होती है। यह माया कुंडलिनी अनेक प्रकार की वासनाओं से 
परिपूर्ण है । ये ही वासनाएँ उम्रका विष है। इस कुंडलिनी के ही विष का यह 
प्रभाव है कि समस्त संसार मोह निद्रा में अ्रचेत पड़ा है। संसार में सभी प्रकार 
के रोग, मोह, शोक इसी के कारण है | इस प्रकार यह कुंडलिनीसर्पिणी ही 
संसार में अनेक प्रकार के रोग, मोह, देन्य, दुख और यहाँ तक मृत्यु के लिये 
उत्तरदायी है? | 


१. ढा० धर्मेंद्र बरद्मचारी, संत कवि दरिया ; एक अनुशीक्षव, पएू० ३११७-१८ | 
२. शेष की फनी पर मनी सुमेर है । 
'. जहाँ होत आाबाःज आकासबानी । 
कहें साह मोहन इहे खेज्ञ सत्य है । 
और सब खेल हम मूठ जानी ॥ 
मोहन साईं ( अ्रप्रकाशित प्रति से ) 


३, कबीर मंसूर, अध्याय ३७, पृ० ७३० । 
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नियुुंण मत के दाशनिक पक्ष का संक्षेप में जो श्रमी विवेचन हुआ है उससे 

स्पष्ट हो गया होगा कि निर्गुण कवि वेदांत के श्र्थ में अद्वेतवादी नहीं थे। ब्रह्म 
और जीव की अभिन्नता का प्रतिपादन करते हुए भी अपने 

उपसंहार मत और विचार को निर्युन, सगुन, होत और अ्द्वेत से परे 
मानते थे । इसी को कहीं कहीं देताद्रेतव्रिलक्षणवाद की 

संज्ञा से श्रमिद्दित किया गया है। यह पिगुण और सगुश तथा हताहेत या सदछत्त्‌ 
के अतीत परमतत्र की कल्पना संव कवियों की अपनी ही मौलिक देन नहीं थी | 
वास्तव में उपनिषद्‌ के नेतिवाद ओर अनिर्वचनीयदाबाद की परंपरा ओर स्पष्ट 
होकर बौद्ध संप्रदाय के महाबरान ओर शून्य संप्रदाय में आई, किसमें ब्रह्म या 
परमतत्व के गुण ओर उपाधि को शब्दों में व्यक्त करना अतंभव समझ कर यह 
कहा जाने लगा कि वह सभी प्रड्नार के छत, श्रद्वेत, निर्गुण, झगुण, सत्‌ और असत्‌ 
के भेद से ऊपर है। वह परम विलक्षण है। इसी परंपरा को प्रायः शरीर साधना- 
वाले सभी संप्रदायों ने भ्रपराया । श्रनुभूति ओर आत्मज्ञान को ही सत्य मानकर 
उसकी ही उपलब्धि को स्वस्थ समझनेवाले इन कवि साधकों ने पुस्तक ज्ञान के 
बखेड़े से अपने को मुक्त रखने का ओऑचित्य भी हूँढ़ लिया श्रौर अनेक प्रकार 
फी श्रमावश्यक बौद्धिक उलभनों से बचे रहे। इस आत्मतत्व की प्राप्ति को 
ही अमरत्व और मोक्ष भी कहा जाता है। उपनिषदों में भी यह स्वीकार 
किया गया है और संत कवियों ने भी अपने इस विश्वास का उद्घोष बड्डुत स्पष्ट 


शब्दों में किया है । 


उपनिषर्दों में निर्गुशवाद और अ्रद्वेतवाद का प्रतिपादन करते समय ज्ञान 
और कर्म का सामंजस्य उसमें अंतर्भुक्त था; किंतु शंकराचार्य प्रश्तति दाशनिकों ने 
'ज्ो सांप्रदायिक रूप दिया उसमें कम को ज्ञान से वहिंगत कर दिया था। उनकी 
'तक॑ना और विवेचना केवल बुद्धितत्व पर अवलंबित थी। संत कवि शांकरअक्वेत के 
समीप न होकर उपनिषदों के अ्द्वेतवाद के विशेष समीप हें, क्योंकि उन्होंने भी ज्ञान 
और कम, बुद्धि और छृदय दोनों के सामंजस्य का मार्ग अपनाया । कर्म प्रधान होने 
'का कारण संतों का मार्ग लोफ जीवन के श्रधिक समीप था ओर इसीलिये सहज 
ग्राहद्म था। वेदांतियों की श्राध्यात्मिक स्थिति को इम आत्मज्ञान कह्ट सकते हैं, 
'किंतु निर्शुनियों की आध्यात्मिक स्थिति आत्मबोध की थी। इस आत्मबोध और 
'आत्मानुभूति का ही परिणाम था कि संतों ने निर्शुण ब्रह्म के ज्ञान का समन्वय 
(छपासना से किया । उपासनाप्रधान निर्शुशसंप्रदाय प्रारंभ में बहुत लोकप्रिय नहीं हो 
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सका। संभवतः निर्मुश ब्रह्म और अद्वेतवाद का प्रतिपादन करते हुए शंकराचार्य 
जी ने जिस शुष्क शानवाद का प्रवर्तन किया; उसको काल्ांतर में न तो शास्त्रीय 
समर्थन मिला और न सामान्य जनमत का ही समर्थन मिला। शास्त्रीय क्षेत्र में 
वेदांतववाद के विरोधी अनेक आचाय अनेक प्रकार की सगुण उपासना का मार्ग 
लेकर उपस्थित हुए और जनता में भी इनको समथन मिला। निर्गुण उपासना 
झुख्यत) साधना पक्ष के साथकों ओर चिंदकों में सीमित हो गई । साथकों के साथ 
दीर्घ संपर्क का परिणाम योग का इसके साथ जुद जाना हुआ । पूर्वमध्यकाल में 
निर्युण उपायकों में योग मार्ग और तत्संबंधी अनुभूति की ही प्रधानता थी। शून्य; 
बज़ ओर सहजयान तथा नाथ संप्रदाय में साधना के ही विविध पत्चों को पूर्ण महत्व 
देते हुए, परमतत्व फो उसका आनुषंगिक माना गया है। झानदेव के समय से 
ही ज्ञान और योग के साथ भक्ति तत्व का स्पष्ट प्रवेश इस उपासना में हुआ । 
कबीर भी अपने जीवन काल के पूव भाग में योग साधना से विशेष प्रभावित थे; 
किंतु बाद में उन्होंने आत्मबोध ओर ब्रह्मतत्न की प्राप्ति के लिये भक्ति फो अनिवार्य 
और सर्वाधिक महत्वपूर्ण माना । हम संतों के अद्वेववाद को भावमूलक अद्वेतवाद 
कह सकते हैं। वेदांत और शंकराचार्य का अद्वेतवाद ज्ञानमुलक है। यद्यपि ब्रह्म 
सूत्र में धप्रज्ञानमानन्दम्‌ ब्रह्म! कट्ठदा गया है। इस आआानंदस्वरूप ब्रह्म की फल्पना 
शुष्क तक के अंबार में ढक सी गई थी। निर्शुश उपासक संत कवियों ने भक्ति तत्व 
की प्रतिष्ठा करके उसकी पुन३ श्रनुभूति की । 


ब्रह्म, जीव ओर माया के संबंध में निगुण कवियों और संतों ने उदाहरण 
आर व्याख्या के लिये पुरानी शब्दावली का व्यवह्दार अवश्य किया है क्योंकि: 
प्रचलित उदाहरण से अपनी बात स्पष्टता और सरलता से समकायी जा सकती है। 
उन्होंने अपने दृष्टिकोण में पर्याप्त अंतर दिखलाया है । ब्रह्म श्रोर जीव की अमभिन्नता 
का प्रतिपादन शानी भक्तों भें एक नवीन आस्था, आशावाद ओर विरादता का अनु- 
भव फराता है | मनुष्य एक लघु, तुच्छु शोर विवश प्राणी न होकर स्वयं ही अ्रनश्वर 
ओर विभु होने का विश्वास कर सकता है। संत कवियों की वाणी में इसी प्रकार का 
उत्कट आत्मविश्वास श्रोर सीमातीत दृढ़ता का भाव है। नश्वर शरीर के न रहने पर 
अपनी अकछत आत्मा के कारण शरीर की च्षशभंगुरता का भाव उनमें क्षण मर के 
लिये भी निराशा या उत्साइद्दीनता का संचार नहीं कर सकता | उसी प्रकार माया 
भी रुसार की सश्वरता पर पर्दा डालने ओर जीव को श्रशान मार्ग और अंधकार में 
भठ्कानेवाली एक मन की पल्पना मात्र नहीं वरन्‌ संत वाणी में वह कनक, कामिद्नी 
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तथा मन की अनेक दुर्वासनाओं का स्थूल प्रतीक है, जो हमारे नित्य जीवन में प्रति 
ब्षण इमारे विचार और आचरण को प्रभावित करती रहती है ओर जिसके कारण 
हम अपने महान और पारमार्थिक रूप को भूल, चुद्र ओर क्षणिक्र शरीर के स्वार्थों 
की पूर्ति के लिये दृढ़ करता है कि इस जीवन ओर जगत्‌ को नश्वर समझ कर न 
निराश होना है और न माया प्रेरित वासनाओं से हार मानना है, वरन्‌ साया के 
सभी मोहक बंधनों को उच्छित्ष कर उस आत्मस्वरूप की उपलब्धि करना है जो 


विश्वात्म का पर्याय है । 


पछ्ध अध्याय 
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नियुंण साहित्य की साम्राजिक पृष्ठभूमि 


हमारे देश में धर्म श्र समाज दोनों इस प्रकार अविच्छिन्न रूप में एक 
दूसरे से संबद्ध चले आरा रहे हैं कि एक दूसरे को एथक्‌ करना यदि असंभव नहों तो 
श्रत्यंत कठिन अवश्य है। इमारे यहाँ प्राचीन काल से 
घर्म और समाज आज तक जितने भी नीति और शाख्र के ग्रंथ लिखे गए: हैं, 
सबमें समान रूप से घर्मंगत श्रोर समाजगत श्राचार की 
मान्यता और प्रामाशिकता बताई गई है। इसी कारण हमारे देश के सामाजिक 
गठन में वर्शब्यवध्था तथा आ्राश्ममों का विधान चाहे जिन सामाजिक श्रावश्यक- 
ताश्ों के कारण किया गया; किंतु कालांतर में बह समस्त वैदिक शोर शास्त्रीय 
मर्यादा का अंग बन गया | श्रतः यह निर्विवाद रूप से कद्दा जा सकता है कि यहाँ 
पर धर्म ने समाज को ओर समाज ने धर्म को बहुत गहराई ओर व्यापक रूप में 
प्रमावित किया है। वैसे सामाजिक शक्तियाँ श्रोर परिस्थितियाँ प्रत्येक देश में वहाँ के 
सभी प्रकार के विचारों को न्यूनाधिक अ्रंश में प्रभावित करती है, पर हमारे यहाँ घमम 
शोर समाज के बीच यह परस्परावलंबन श्रन्य देशों की अपेक्षा श्रधिक मिलेगा । यह 
अवश्य है कि यह परस्परावलंबन ओर क्रियाप्रतिक्रिया बहुत स्पष्ट न रही हो, क्योंकि 
दोनों का इतना निकट संबंध था कि शक्तियों का घात प्रतिबात ऊपर से प्रायः 
लक्षित नहीं होता । 
वास्तव में सामाजिक शक्तियों के अनुबंध में सिद्धांतों, आदश्शों श्रोर श्राचार- 
ग्रत नीतियों के व्यापक परिवर्तत को समझने की भी कम चेष्टा हुई है | प्राचीन काल 
से ही इतिहास को लिखने ओर समभने में व्यक्तियों को प्राधान्य दिया गया है। 
किसी भी देश अथवा समाज के इतिहास का तात्पय है कुछ विशिष्ट चुने हुए 
ज्यक्तियों के कार्यकलाप, उसकी सफलता अथवा असफलता के व॑र्णन | इससे समग्र 
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जातीय जीवन फो अंतरिक्ष रूप से आंदोलित करनेवाली वे बलबती शक्तियाँ हमारी 
आँख से ओमल हो जाती हैं, जिनके कारण व्यक्तित्व का निर्माण होता है, नए 
मूल्य बनते हैं, पुराने रूढ़ ओर जर्जर मूल्य ध्वस्त होते हैं । 

समाज संगठन और समाज में आरंभ में, जब वैयक्तिक स्वार्थ और संपत्ति का 
अंतर्भूत दंद्ड. उदय नहीं हुआ था, तब जातीय जीवन की ही प्रमुखता थी । 
मनुष्य एक यूथाचारी प्राणी (प्रेगेरियत एनिमल) है। अतः 

समूह में रहकर पूर्ण रूप से वह जातीय जीवन से अभ्यस्त था। कालांतर में भोजन तथा 
अन्य आवश्यकता की सामग्री के ग्रभाव में पारस्परिक संघ्ध ओर स्वार्थ का जन्म 
हुआ | भोजन और आवश्यकता की वस्तुओं की जब तक प्रचुरता थी; सभी प्रकार 
के वैयक्तिक स्वार्थ का प्रत्यक्ष रूप से प्रायः अभाव ही रहा | जब खाद्य सामग्री तथा 
अन्य आवश्यक वस्तुओं का श्रमाव हुआ, तभी उनकी प्राप्ति ओर संचय के लिये 
उपयुक्त सुरक्षा ओर संघ की आवश्यकता पढ़ी। इस प्रकार जातीय जीवन का 
यह रूप नष्ट होकर इसके स्थान पर व्यक्तिगत और वर्गगत स्वार्थ का चन्‍्म 
हुआ | हमारे देश में जहाँ प्रकृति की अनन्य कृपा से भोजन की चिंता यहाँ के 
निवासियों को ;कम थी वहाँ लोगों के प्रारंभिक जीवन में थह् वर्गंगत और 
व्यक्तिगत जीवन फा संघ प्रत्यक्षरलूप से कम दिखलाई पड़ता है। जातीय जीवन' 
के प्रारंभिक रूप में जब मनुष्य बिलकुल सश्रम्य रहा; ज्ली का स्थान ऐसे प्रत्येक जन 
में सबसे महत्वपूर्ण था। उस समय विद्वाह की प्रथा वर्तमान समय की भाँति नहीं 
थी। ज्जी; किसी भी पुरुष के साथ योन संबंध करने के लिये ,स्वतंत्र थी। 
ऐसी अवस्था में संतान के माँ बाप के संबंध को जानने के लिये केवल ज्री ही मात्र 
सहायक थी | पिता तो कई हो सकते थे और फोई भी हो सकता था। संतान की 
उत्पत्ति में यदि फोई बात स्थिर और अ्रकाय्य थी, तो वह थी माता । माता ही से' 
संतान की पहचान होती थी। इस कारण धीरे घीरे जब बहुपतिवाद के स्थान पर 
एक पुरुष और स्त्री के यॉन संबंध की प्रथा विकसित हुई तब माता या स्त्रीद्दी 
प्ररिक्‍शर की इकाई बनीं । अर्थात्‌ लिस स्त्री के साथ किसी पुरुष का णौन संबंध स्थायी 
रहता था, वह पुरुष अपने माँ बाप को छोड़ कर उस स्त्री के ही परिवार में आ' 
जाता था| इस प्रकार उस समय के समाज में संपत्ति या परिवार की उत्तराधिकारी 
स्रीहीथी। ऐसा कहा जा सकता है कि इस समय तक परिवार का वह रूप ठीक 
अ्रफार से प्रकट नहीं हुआ था, जिससे हम आज परिचित हैं। वह स्थिति तो तब 
हुई जब मनुष्य को धीरे घीरे पशुपालन की कला और लाम का ज्ञान हुआ | श्रमीं 
तक तो मनुष्य आ्राखेट के सद्दारे अपनी उदर पूि के लिये पशुओं को नित्य मारता 
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था। धीरे धीरे उसे उन पशुओं को पालने तथा उनकी वंशवृद्धि करने का लाभ 
समझ में आया | श्रतः श्रव॒ आखेट उसके लिये श्रनिवाय नहीं रह गया; वरन्‌ वह' 
धीरे धीरे श्रामोद का रूप या व्यसन मात्र रह गया। पशुओं के पालन की अवस्था 
मनुष्य समान के उस वर्ग में स्वश्रथम आई, जहाँ पर पशुओं को चराने के लिये' 
पर्यात गोचर भूमि थी। हमारे देश में सिंधु और पंचनद प्रदेश में जहाँ आर्य 
सभ्यता का विकास हुआ, वेदिक फाल में संमवतः सम्यता के विकासक्रम की यहीं 
सीढ़ी थी। उस समय इतना अवश्य था कि परिवार का संगठन दृढ़ सा हो गया 
था ओर वहाँ पर स्री का जो स्थान प्रमुख था, उसे पुरुष ने प्राप्त कर लिया था | 
ऐसा प्रतीत होता है कि स्त्री ने बहुपतिबाद से त्राण पाने के लिये एक पुरुष को ही 
जो वरण करने का निश्चय किया, उससे संतान के मातृत्व या पितृत्व के संबंध में 
चिंता कम हो गई | पहले केवल माता ही के द्वारा संतान का मूल संबंध जाना 
जाता था, किंतु अब पिता के द्वारा भी ज्ञाना जा सकता था। पुरुष ने इस स्थिति 
को और हढ़ ओर स्पष्ट फरने के लिये सत्री के लिये पातित्रत धर्म का विधान फिया | 
उसे पूर्श रूप से पुरुष के अधीन कर दिध्ा । उस पर अपना पूरा स्वामित्व स्थापित 
कर लिया | वेदिक काल के आरंम में बहुपतिबाद का पता सत्यकाम जावाला के 
ग्राख्यान से मिलता है। जावाला ने सत्वकाम को बतलाया कि वह नहीं जानती- 
कि सत्यकाम का पितः कोन है। बहुत से पुरुषों की सेवा करते हुए उसने सत्यकाम , 
को प्राप्त किया ।। इस आख्यान से ऐसा प्रतीत होता है कि यद्यपि समाज ओर 
परिवार में नारी का प्रमुख स्थान तो नहीं रह गया था; किंतु प्राचीन काल से आती 
हुई बहुपतिवाद की परंपरा उस समय भी प्रचलित थी और इसी कारण जावाला: 
ने बिना हिचक के पुत्र को सच्ची स्थिति स्पष्ट बतला दी। श्रार्थिक विफासक्रम की 
उस स्थिति में जब समाज गोचारण फी सभ्यता से गुजर रहा था, परिवार का 
संगठन बना । नारी की वह प्राचीन महा नहीं रही | पुरुष थोड़े से परिश्रम, 
केवल देख रेख, के ही द्वारा अधिक से अधिक पशुओं का स्वामी हो सकता था | 
इस तरह वेयक्तिक संपत्ति की नींव पड़ी ओर बाद में पुष्ट होती,गई। गो-क्रेश 
पशुओं की श्रपनी इस संपत्ति को सुरक्षित रखने के लिये ओर साथ ही इसकी 
अभिवृद्धि के लिये पुरुष ने दासों का भी स्वरा लेना आरंभ किया | युद्ध में विजित. 
शत्रु पहले सर्वथा अनुपयोगी समझे जाते थे और इसीलिये मार दिये जाते थे । श्रब्‌ 
उन्हें दास बना लिया जाता था और वे पशुओं की रखवाली और चरवाही करते 
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थे। इस प्रकार पुरुष, स्री ओर दासों का स्वामी बना। इन दासों ओर स्त्रियों का 
समूह जो एक पुरुष के अ्रधीन रहता था; पहले परिवार के नाम से पुकारा ब्लाता 
था। अंग्रेजी का 'फेमिली” शब्द जो परिवार का बोधक है; वास्तव सें प्राचीन 
रोमन-युग में गुलाम या दास के लिये प्रयुक्त ढोता था। एक व्यक्ति के अंतगंत 
सभी दासों को इस नाम से जाना जाता था। इस प्रकार इस नाम से केवल दासों 
फी समष्टि का ही नहीं बोध होता है, वरन्‌ इसमें सामाजिक संगठन का वह अंतर्विरोध 
भी सन्निदहित है, जो कृषक सभ्यता के आरंभ के खाथ समाज में ग्रविष्ट हुआ्ना । 

सामाजिक संगठन के इस शेशवकाल में जब ख्त्रीत्रधान समाज था, तो घर 
में और उपासना शआ्रादि में सारा कार्य स्री ही करती थी। उपासना में स्त्री की 
प्रमुखता रहने के कारण संमवतः धर्म ओर उपासना के क्षेत्र में आत्मसमपंण, प्रपत्ति 
ओर भक्ति की भावना का मार्ग अपनाया गया। चूँकि उस समय समाज में 
अंतर्विरोष का जन्म नहीं हुआ था ओर न ॒न्यस्त स्वार्थ और बर्गवाद की सृष्टि हुई 
थी, श्रतः स्तियों ने प्रकृति की विभिन्न शक्तियों श्रोर प्रतीकों के प्रति हृदय के उच्छुल' 
भाव को आत्मप्रपन्न हो समर्पित किया, किंतु बाद में जब पुरुषों ने स्त्रियों पर बहुत 
कुछ प्रसुत्व स्थापित कर लिया, पशुओं की संपत्ति का वह स्वामी बना श्रोर उनकी 
रखवाली फरने के लिये श्र अपने स्वाथ में वृद्धि के लिये मनुष्यों को दास बनाना 
शारंभ किया; तो निश्छुल आत्मसमपंण के स्थान पर बुद्धिभावित ज्ञान की 
आवश्यकता हुई । इस प्रकार समाज के आरंभ से ही दो विचारों का विभिन्न वर्ग 
बना | स्थिर स्वायंवाले शानवाद, कमंफांड ओर पुस्तकवाद के समर्थक बने और 
समता; न्याय और प्रेम के समर्थक मक्तिवाद के अनुयायी हुए | ये ही विचारपघाराएँ 
अ्रनेक वेश ओर श्रनेक आकार में विभिन्न परिस्थितियों से प्रभावित होती हुई और 
उनको प्रभावित करती हुईं श्राज तक श्रविच्छिन्न रूप से चली आ रही हैं। समाज 
में जिस वर्ग के हाथ में प्रशुता श्रोर संपचि रही, वह प्राय; सुद्रम शानवाद, कर्मकांड 
ओर पुस्तकवाद का समथक हुआ और वे लोग जो ह्दीन; दलित ओर वंचित थे वे. 
मऋतिदाद के अनुयायी हुए । 

हमारे देश में जब श्रा्य आए तो वे गोचारणं सम्यता के अंतिम छोर पर 
ओर कृषि सम्यता के प्रंवेशद्वार पर थे | वे जब्र इस देशं में प्रविष्ट हुए, तो यहाँ पर 
संभवत; जिस जाति से उनका विरोध हुश्रा, वे श्रार्येतर ज्ञातियाँ श्रार्यों की श्रपेत्षा 
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सम्पता की दृष्टि से अधिक विकसित थीं। उनकी नागर सभ्यता थी। श्रच्छे प्रफार 
के शिल्प और स्थापत्य के वे ज्ञाता थे । सुंदर भवन, जिसमें सभी सुविधाएँ सुलम 
थीं, वे बनाते ये । इन्हें आरयों ने श्रनाय दस्यु और असुर आदि निंदासूचक 
संबोधनों से पुकारा है। यद्रपि ये आर्येतर जातियाँ आरयो के सन्पुख पराजित हुईं, 
और आरयों ने इनको दास बना कर अपने यहाँ रखा, फिर भी उनकी उच्च सम्यता 
और संस्कृति से वे अपने ओर अपने समाज को वंचित नहीं रख सके । उन आर्येतर 
जातियों में अनेक प्रतिद्ध/ पंडित, ज्ञानी ओर ऋषि मुनि हुए, जिन्होंने श्रार्यों की 
समस्त विचारधारा और जीवनदशम को प्रभावित किया । इसी प्रकार आर्यतर 
जाति की स्रियों का प्रभाव अ्रपेक्षातर कुछ अधिक ही तत्कालीन समाज 
और उसकी चिंतना पर पढ़ा। आरयों ने बहुत सी आायंतर जाति की 
झ्षियों फो अपने परिवार में विवाहिता के रूप में रखा। शआर्यों के परिवार 
में आने पर भी ये स्लियाँ श्रपने मूल विचार ओर आचार के प्रति आस्थावान थीं । 
थभ्रतः उन्होंने; श्रायंतर जातियों के बहुत से विचार आय परिवार में प्रचारित 
करने की चेश की | भारतीय पारिवारिक और सामाजिक विकास की दिशा इस 
संमिलन के पश्चात्‌ आर्थिक अन्तर्विशेधों से उतनी प्रभावित और संचालित 
होकर विकसित नहीं हुई, जितनी शांस्‍्कृतिक ओर वैचारिक अंतर्विरोध ओर 
संघर्ष के कारण | जैसा कि पहले कहा जा चुका है, इस देश में खाद्य सामाओ की 
प्रचुरता श्रोीर उसकी सुलभ साध्यता के कारण श्राथिक संघर्ष को पनपने का अवसर 
कम मिला। शअ्ार्य खाद्य पदार्थों की कमी से चिंतित न थे। अतः वे लोग 
अध्यात्म; विचार श्रोर चितन की श्रोर विशेषरूप से प्रवृत्त हुए। इस क्षेत्र में 
उन्हें. उेजना मिली आर्येतर जातियों के सुसंबद्ध और स्पष्ट. विचारों 
आर चिंतन से । 
ग्रायों और श्रार्यतर जातियों के इस मिलन और संघर्ष के काल से लेकर 
निरगुश साहित्य तक कालव्यवधान पर यदि हम एक विहंगम दृष्टि डालें, तो हमें 
ग्नेक सामाजिक शक्तियों का ऐसा, अविरल ...प्रवाह 
आय और आर्येतर मिलेगा, जो वाह्मतः तो शांत और निर्विक्वार प्रतीत होगा, 
खंस्कृतियाँ किंतु आरम्यतर में वह उद्देग ओर ज्ञोभ से पूर्ण मिलेगा, 
का संगम जिसके कारण वाह्य समाज का रूप, उसको विचारधारा 
ओर जौवनदर्शन श्रत्यंत गंमीरता से प्रमावित होते 
रहे है। निर्णन भक्ति की घारा में हमें मुख्य तत्व मिलते हैं, एक तो भक्ति की 
भावना का और दूसरा निर्गुण ब्रह्म की कल्पना । हमारे देश के जीवन में भक्ति की 
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भावना का मूल खोत कहाँ से उत्पन्न हुआ, इसे जानने के लिये हमें आयपूर्व फाल 
के समान और उनके श्राचारविचार तथा उनके नैतिक श्रीर सामाजिक आदर्श 
को भी समभकता होगा । इतना तो प्राय सभी स्वीकार करते हैं. कि आय जब इस 
देश में आए तो उन्हें यहां के मूल निवासियों से संघर्ष करना पड़ा था, बिन्‍्हें 
न्होंने झसुर कट्ा है। आर्यों की प्रारंभिक रचनाओं में इन आयंतर जातियों के 
संबंध में जो कुछ शिखा गया है वह द्ेष ओर युद्ध के कारण बहुत कुछ विक्वृत 
रूप में है। अतः उन रचनाओ्रों से इन शआआार्येतर जातियों के सच्चे जीबनादर्श और 
उनके दर्शन का ठीक अनुमान नहीं लगाया जा सकता । पुरातत्व के अवशेषों तथा 
आर्य अ्ंथों के संदर्भ से इस संबंध में अपने निष्कष निकाले जा सकते हैं। 
आयो के विचारों का जो परिचय वैदिक साहित्य से मिलता है, उससे 
यही प्रतीत होता है कि आरयों की विचार परंपरा ज्ञानवादी थी। उनका कर्मठ 
जीवन था। ध्तः यथार्थतोष, तक और बुद्धि से जीवन और जीवनेतर समस्याओं 
की व्याख्या उनकी रचनाओं में की गई । उनका समाज पुरुषप्रधान था | ऐसे 
समाज में ज्ञान और बुद्धि की प्रेरणा नितांत स्वाभाविक है, कितु श्रायतर जातियों 
का समाज-संगठन संभवतः ख्रीप्रधान था। उस समय के जीवन के संबंध में झानु- 
घंशिक रूपसे जो सामग्री उपलब्ध हुईं है, उसके प्रकाश में यही निष्कष 
निकलता है। वैदिक काल के परवर्ती साहित्य में यक्ष, किन्नर आदि जातियों फा 
उल्लेख मिलता है, जो सभी प्रकार फी ललित कल्लाश्रों में श्रत्यंत पारंगत थीं । 
संगीत, दृत्य और शिल्प आदि में इनका एक मात्र श्रधिकार था। श्रसुर नाम के 
- वैदिक समशिमूलक प्रयोग में ये जातियों भी संमित्रित रही होंगी। ऐसा ही 
असुर जातियों में एक प्रख्यात शिल्पकार सथ नामक असुर भी था, जिसने पांडबों 
की हस्तिनापुर नगरी का निर्माण किया था; जिसकी शिल्पचातुरी उस समय के 
बड़े सम्राट दुर्योधन के लिये अभूतपूर्व थी। इस जातियों का निवासस्थान उत्तर- 
पश्चिम बतलाया गया है। आर्योके आगमन के पूर्व की सभ्यता का विवरण 
डुडूप्पा ओर मोहनजोदड़ों के अवशेषों से मिला है। उससे प्रतीत होता है कि 
यहाँ बसनेवाली जाति सुंदर भवनों का निर्माण करती थी, निसमें स्नानागार आदि 
, सुविधाजनक व्यवस्थाएँ भी थीं। संभव है, यक्ष किन्नर कही जानेवाली जातियाँ 
'. इसी सम्यता से संबद्ध रही हों। अनेक प्रकार की कल्पनात्मफ : मूर्तियाँ भी यहाँ के 
: ध्वंसावशेष से प्राप्त हुईं हैं| इन श्रवशेषों से यह भी प्रतीत होता है कि इस समाज 
: में शिश्न पूजा और देवी की पूजा प्रचलित रही होगी। इस प्रकार की मूर्तियाँ 
( और शिल्प वहाँ पर ग्राप्त हुए हैं। उपासना की. पद्धति और धार्मिक प्रथाओ्ं से 
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प्रतीत होता है कि यह समान ज्ञानमूलक न होकर भावनामूलक रहा | ऐसे समान 
में ज्ली की प्रधानता रही होगी । मद्याभारत में भी ऐसा उल्लेख मिलता है कि उस 
समय तक सिंधु ओर मद्रदेश में स्रो प्रधान समाज था| कर्शापर्व के ४४ वें अध्याय 
में एक चर्चा श्राती है। कर्ण ने धृतराष्ट्र की सभा में किसी परिव्राजक ब्राह्मण! के मुख 
से मुना था कि सिंधु और पंचनद प्रदेश के मध्य में धर्मवाह्म वाहोक हैं, जो त्याज्य 
ओर हेय हैं। शाकल नामक नगर में और आपगा नदी के देश में जो वाहीक है, 
वे अत्यंत दीन चरित के हैं। नगरागार में, बज में और प्रकाश्य स्थानों में मतभाव 
से माल्य चंदन धारण करके विवद्ध होकर स्तियाँ हास्य और शत्य करती हैं। 
( ४४१२ ) वे कामचारी, स्वेरिणी ई ओर प्रकाश्य भाव से कामाचरण करती हैं 
ओर श्रश्लील विनोद वचन उच्चारण करती हैं ( ४४२२ )। इस धर्महीन देश में 
नहीं जाना चाहिए. |! इस प्रकार की स््रियों के उन्मुक्त ज्वीयन और समाष्न में उनकी 
प्रधानवा का परिचय मद्दामारत काल तक प्राप्त होता है। ऐसा प्रतीत होता है 
कि स्त्रियों के द्वारा ही आया के समाज में लिंग पूजा और भक्तिवाद का व्यापक 
सिद्धांत शीत हुआ होगा । आये लोग नब इस देश में बस गए, तो उन्होंने 
आयेतर जाति की ख््ियों के साथ विवाह संबंध किया । इसके अ्रनेक्त उदाहरण 
तत्कालीन ग्रंथों में मिलते हैं । 'आ्रार्यों के आगमन के पहले इस देश में नाग और 
'सुपर्ण आदि आर्येतर जातियाँ ही प्रचल्ल थीं। इन नागों और सुपर्णों के साथ आर्यों 
का विवाहादि संबंध खूब प्रचलित था। हम जानते हैं कि अर्जुन ने नाग कन्या 
“उलूपी से विवाइ किया था। नाग जाति में से अनेक ने वैदिक काल में ब्राह्मण 
ओर ऋषि का पद प्राप्त किया था। ऋग्वेद के दशम मंडल के ६४ वें यूक्त 
के रचयिता कढ्ू के पुत्र नागवंशीय अबुंद थे |?” वामन तथा लिंग पुराण में 
थोड़े हेरफेर के साथ शिव के संबंध में यह कथा आई है कि वे ब्रह्मचारी कुमार 
'का रूप घारण कर ऋषियों के श्राश्रम में गए | वहाँ पर उनके रूप फो देखकर 
मुनि पत्नियाँ मुग्धघ हों गई और उनको घेर कर विविध प्रकार की कामातुर 
चेशएँ करने लगीं | मुनि अत्यंत क्रुद्ध इोकर उन पर प्रह्वार के लिये दूठे | बडीं भूगु 
ऋषि ने शाप दिया और उनका लिंग भूपतित हुश्रा |३ विभिन्न पुराणों में शिव 
संबंधी यह कथा कह्दी गई है और प्रत्यक्षतः मुनि पक्षियों का यह कार्य उनकी 





१, श्राचार्य छितिमोहन सेन ४ जातिभेद्‌ पुृ० १७४ | 
२, वही, पु० ११७ 
बे, बह्दी, पु० ध्द्‌ 


मिर्गुण साहित्य $ सांस्कृतिक घष्ठभूमि र्प्छ 


कामुक वृति के परिणाम के रूप में चित्रित किया गया है; किंतु संभवतः वास्तविक 
तथ्य इस्से कुछ भिन्न है। ऐसा सोचना सर्वथा तर्कसंगत है कि इन ऋषि मुनियों ने 
जझ्रारयतर जातियों की कन्याओं के साथ विवाह किया | आर्य परिवार में आकर 
भी वे अपने पितृकुल की परंपरा और धर्म को भूल नहीं सकी। अतः उन्होंने 
परिवारों में मी शिव पूजा प्रवर्तन किया। आरंम में आायों ने इसका घोर विरोध 
किया, किंतु अंततः उन्होंने इसे स्वीकार कर, ही लिया। दक्ष के यज्ञ में शित्र 
को न बुलाया जाना उनके आर्येतर जाति का देवता होने का ही प्रमाण है। 
शिव किरात वेशी ओर उम्मा शवरी रूप कही जाती हैं। कुछ विद्वानों 
कातो यहाँतक मत है कि समाज में स्ल्ियों का स्थान जो शुद्रों के बराबर 
बाद में कर दिया गया, उसका प्रधान कारण यही है कि आरय॑ परिवारों में आयेतर 
जाति की ख्त्रियों की अत्यधिक संख्या के कारण और उनके आर्येतर जातियों की 
पूजा पद्धति श्र आचार विचार को ओर समान होने के कारण उन्हें श्रत्यंत ह्ीन 
स्थान दिया गया | उनके सभी स्वत्व ले लिये गए और वे शूद्रों के समकक्ष मान 
ली गई” । इस ठरह ऐसा अनुमान करना अत्युक्ति नहीं कि आर्यों और देश के 
जीवन में हन आरयेतर तत्वों द्वारा शिव की उपासना और शिव भक्ति की 


भावना का संचार हुआ | 

विष्णु के संबंध में भी पुराणों का प्रसिद्ध ग्राख्यान इसी तथ्य की पुष्टि 
करता है कि उनकी भी भक्ति ओर उपासना श्रार्येतर खोतों से आर्य जीवन में 
प्रविष्टठ हुई । कहा जाता है कि भूगु ऋषि ने जाकर विष्णु 
भक्ति का मूल उत्ख की छाती पर पाद प्रहार किया था। यह घटना भी 
संमवतः वेदवादी ब्राह्मण का, श्रार्यतर ज्ञातियों की. 

उपासना पद्धति के प्रति बिरोधभाव को व्यक्त करती है। 
उत्तर भारत में इस प्रकार उचर पश्चिम सिंधुदेश आदि में रहनेवाली 
आयेतर जातियों ने आरंम में थ्रार्यो के अधीन रह उनको अपने संपर्क द्वारा 
व्ञाध्तत फिया और अपनी भावनाप्रवण जीवन पद्धति को श्रार्य जीवन में भी 
शनेः शनेः प्रतिष्ठित -किया। भक्ति का शझाविर्भाव एक सांप्रदायिक रूप में 
संभवतः दच्चिण में हुआ ओर वहीं से समूचे देश में व्याप्त हुआ। पद्मपुराण में 
एक झआाख्यान है, जिसमें भक्ति नारद मुनि से कहती है, "मेरा जन्म द्रविण देश में 
हुआ, कर्णाट देश में मैं बड़ी हुई, महाराष्ट्र देश में किंचित काल वास किया और 


4, आचाय॑ च्षितिमोहन सेन : जाति भेद, पएू० १२२ । 
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गुजरात में जी हुई! ।? उसी प्रकार जनसामान्य में भी इसकी पुष्टि में यह कथन. 
प्रचलित है, “भक्ति द्राविश ऊपजी, लाये रामानंद ।? इसमें संदेह नहीं कि उत्तर 
भारत में भले ही शिव, विष्णु आदि देवता पूजित रहे, किंतु भक्तिमावना का 
विकास ओर प्रसार तो दक्षिण से ही हुआ । दक्षिण में भी प्राचीन काल में जो 
जाति सुख्य रूप से रही थी, वह आयेतर जाति थी। उसे हम द्रविण जाति कहते 
हैं| यह द्रविश जाति वहाँ कब और कैसे पहुँची, इसका निर्णय करना नितांत 
कठिम है| छ्मेक विद्वानों ने अनेक अनुमान लगाए हैं। दक्षिण का सामाजिक 
संगठन शआादि देखने पर ऐसा कुछ अनुपघान लगाना असंभव नहीं प्रतीत होता कि 
वे प्रारंप में उत्तर भारत में ही आबाद रही होंगी। श्रार्यां के आक्रमण के बाद वे 
निरंतर सुदूर अलंध्य दक्षिण की ओर बढ़ती गई' और बाद में वहीं पूर्ण रूप से 
बस गई | द्रविण जाति फा संपर्क उचर पश्चिम की श्रन्य आर्थेतर ज्ञातियों से अवश्य 
रहा | ऐसा श्रनुमान लगाने के दो आधार हैँ। एक तो दोनों के ही समान में 
सत्रीकीप्रधानता रही। क्रीह्ी परिवार और जन की नेता और इकाई थी। 
दूसरे उनके घर्माचार में भावना और हृदयतत्व की मुख्यता दी गई। दक्षिण की 
इन जातियों में से कुछ तो श्रभी मातृकुल विशिष्ट ज्ञातियाँ हैं | प्राचीन फाल में भी 
सप्ताज व्यवस्था मातृप्रधान थी। इसका प्रमाण महाभारत के 'भी एक प्रद॑ग में 
मिलता है। सहदेव जब दिग्विजय करने के लिये महिष्मतीपुरी में गए थे, तो 
वहाँ की स्तियों के संबंध में उन्होंने अपना उद्गार निम्नांकित रूप में व्यक्त किया 
था, वहाँ श्रमि देवता सुंदरी कुमारिकाशों के ओछ-पुण विनिगंत वायु के सिवा' 
अन्य व्यज्षम से प्रज्वलित नहीं होते थे | श्रप्मि ने भी सुंदरी कन्याश्रों का संग-लाभ 
करके उन्हें वर दिया था कि तुम्हारे लिये श्रप्रतिवारण स्वेच्छाचार विवाह विहित' 
होगा इसलिये यहाँ की स्थियाँ स्वैरिणी क्र यथाकाम विद्यारिणी होती हैं |? 
इससे यह्दी प्रतीत होता है कि वहाँ देवाराधन का कार्य, यज्ञ और होम आदि के 





43. उत्पक्ा द्वाविशे चाहं कर्णाटे वृद्धिमाशता । 
स्थिता किंचिन्महाराष्ट्रे गुज्ज रे जीण॑त्रांगता ॥ ( पद्म० उत्तरखंड ५०४१ ) 
२, ब्यजने:घूय मानोडपि तावत्‌ अज्बल्नतेन सः । 
था वाच्चारु पुटीष्ठेन वायुनो न विधूयते ॥ --खभापतें ।३०।२६ 
एकमर्निवरं भादात्‌ स्रीणामप्रतिवारणे । 
स्वैरिण्यस्तन्न नाथों हि यथेष्ट विचरंत्युत ॥ -+सभापव ३०२८ 
नि० सा० पू० १४ ( ११००-६१ ) 
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लिये सभी म्लियाँ अग्नि प्रज्जलित करती थीं। उनका देवाराधन का यह 
अधिकार बाद में ब्राह्मणों ने इस्ततत कर लिया। शज नारियों के उन गौरवपूर्ण 
दिनों की स्मृति देवदासी की कुत्सित प्रथा में कहीं कहीं कुछ दिन पूर्व बत्तमान थी | 
भक्ति की मावधारा का संबंध प्रायः वेद के परवर्ती देवताओं से हैं। उन्हीं के पति 
भक्ति-भावना का उद्रेक भक्तसघुदाय में होता हैं। ऐसे देवताओं में विष्णु प्रसुख हैं। 
थे वेद परवर्ती हैं, यह गझनेक प्रकार से सिद्ध है। विष्णु का एक नाम उपेंद्र! भी 
है। उपेंद्र का श्र्थ अमरकोश में किया गया दे “इंद्र का परवर्ती! ? दहिणा में 
चेद के परवर्ती सब देवताओं के पुरोहित या तो स्त्री है या अनाय जातियाँ। शआाज 
भी शूद्र का पोरोहिस्य संपूर्ण रूप से लुप्त नहीं हुआ है। यद्यपि ब्रह्मणों ने प्राय 
सभी धार्मिक कर्मकांडों पर अपना प्रभुस्त॒ स्थापित कर लिया है, कितु कह्टीं कहीं 
पुरानी प्रथा के श्रवशेष मिल ही जाते हैं। दक्षिण की जाति दाधरी है घो शूद्र है 
किंतु ग्राज भी खनेक जातियों उन्हें गुर रूप में पूज्रतो ६ै* । दक्तिण के विष्णु मंदिरों 
में सातानी या 'साचादबन' लोग जो ह्दीन शुद्र हैं, सेवा का कार्य करते थे कहा 
जाता है कि रामानुज ने मंदिर के सेवाकार्य में इन्हीं को नियुक्त किया था३ | 
द्रविश में भक्ति भावना का गायन आरंभ भें शूद्र कहे जाने वाले संतों ने आरंम 
किया । आालवार जाति के ही संतों ने, जो शूद्र कहे जाते $, अपनी भक्ति गद्गद्‌ 
वाणी में सर्वप्रथम देवाराबन को प्रथा आाश्म की थी | उन्हीं में एक झात्यंत प्रसिद्ध 
सेविका अंदाल के नाम से विख्यात हुईं। इनकी भक्ति भावना इतनी प्रखर शोर 
निष्काम थी कि उससे वहाँ का समस्त समाज प्रभावित हुआ। आलवारों की शिष्य 
परंपरा में सभी वर्ग और जाति के लोग थे, जिनमें ब्राह्मण भी संमितलित थे । इनके 
गीतों का सर्वप्रथम संग्रह लाथ मुनि ने किया; जिसे उन्होंने 'नालियार प्रबंधम' के 
रूप में प्रचारित किया | ये श्री संप्रदाय के प्रथम आचार्य माने जाते है और इन्होंने 
ही भक्ति को जो श्रमी तक तथाकथित शूद्रों तथा सामान्य जन मानस को पावन 
कर रही थी, शास्त्रीय रूप प्रदान कर उच्चजन्मा और संल्कारी लोगों के लिये भी - 
_आह्यु बनाया | दक्षिण में इस प्रकार स्त्रियों और शूद्रों के छारा भक्ति के प्रवर्तन का 
जो इतिहास उपलब्ध है, उससे यही पुष्ट होता है कि भक्तिबाद का मूल उत्तस 
आयेतर नातियाँ थीं श्रोर उन्हीं से ब्राह्मण आचार्यों ने ग्रहण कर इसे श्रमिजात रूप 





१३. जद इंद्रावरज:--अमरकोश । 
२. मैसूर ट्राइब्स एंड कास्द्स, भाग ३; ए० १३१७, जातिसेद्‌ पृु० ७॥ पर उद्घत | 
३, चही, भाग ६, पू० ४३१ | 
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प्रदान किया | इसके मूल शआायेंतर रूप पर शास्त्रीयता का शआचउलछादन इतना 
पृथुल था कि वहाँ तक लोगों की दृष्टि ही नहीं जा सकती थी। भक्ति भावना 
में समानता का भाव वैदिक ओर पोराशिक प्रंपराश्रों के वर्णाश्रम धरम के 
स्बंथा विपरीत था; ऊिंतु वैदिक ब्राह्मणों ने इसे अपना फर शुद्ध शाज्ोय 
घिंहासन पर समासीन कर दिया। यद्यपि बाद के भक्त आचार्यों ने इसे 
बेद शास्त्र और पुराण संमत बनाया तो, किंतु उपासना के क्षेत्र में किसी प्रकार का 
भेद भाव वे लोग न ला सके । खान पान आदि में भल्ते ही स्पर्शास्पश्य का भेद 
भाव बना रहा, किंतु वह केवल सामाजिक ज्षेत्र में बना रहा | पं० हजारीप्रसाद 
द्विवेदी के मतानुसार यह साहित्य बहुत संमत्र है कि उत्तर मारत के संतों की तरह 
अनभी सांचा पंथ! या अनुभूत सत्यों का अ्रस्तव्यस्त रूप रहा हो जिसे बाद के 
शास्र ज्ञानशाजी पंडितों व्योरेवार सजाया हो श्र उसे दाशनिक रूप दिया हो | 
डचर भारत में इन वैष्णावशास्री आचार्यों की कृपा से उसके दाशंनिक रूप का ही 
अधिक प्रचार हुआ ;? श्र.यंतर जातियों में वर्ण व्यवस्था नहीं थी। संभव है, बहुत 
दाशनिक ऊद्दापोह् भी उनके यहाँन रही हो उन्होंने जीवन श्रोर प्रकृति के बीच 
जो कुछ भी सुंदर ओर आकषक देखा, उसमें देवत्व का आरोपण किया। थस्‍स्टंन 
ने करीब सो इृक्चों की नामावली दी है ब्िनकी पूजा किसी न किसी ज्ञाति में प्रचच- 
लित है। इन बृत्चों में आम, गूलर, केला, पान, सुपारी, हल्दी, अदरख, पीपल, 
बेल; नारिकेल, बरगद या तुलसी श्रादि विशेष प्रसिद्ध हैं। इनसे संबद्ध देवताओं 
का आदिम परिचय वेद-विरुद्ध देवता के रूप में मिलता है। धीरे घीरे बृत्तों की 
पूजा भी निश्चय ही आयो ने आय॑बूव॑ मारतीयों से ग्रहण को होगी ।* इसी प्रकार 
यज्ञ का प्रचर श्रार्यों के धर्म में था ओर तीर्थों की मान्यता आआयँतर जातियों में 
थी। तीथ शब्द का श्रर्थ है 'तरण करने योग्य स्थान ।? नदी के किनारे 
उस स्थान पर जो पार किया जा सके, बहुत से आर्येतर जाति के लोग एकत्र होते 
थे। धीरे धीरे ऐसे स्थानों फा कालांतर में घामिक महत्व भी हो गया। यह 
तीथ की कल्पना वेद बाह्य प्रतीत होती है। क्‍योंकि वेद विरोधी मत को'तैर्थिक 
मत कहते हैं? । 


१, पंडित इजारीप्रसाद द्विवेदी : हिंदी साहित्य की भूमिका, पु० ४६। 
'२, चितिमोहदन सेन : भारतवर्ष में जाति भेद, एू० ७६। 
३. कारंड-ब्यूह, १०।६२, जाति भेद, छू० ७५ | 
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भक्तिवाद ओर विष्णु का अत्यंत घनिष्ट संबंध है। विष्णु श्रार्या के देवता 
थे अयवा आार्यतर जातियों के, यह भी विवाद का विषय है। ऊपर झूगु ऋषि के 
द्वारा विष्णु के लात मारने के प्रसंग का वर्शन हो चुका 
खगुणश भक्ति का है श्र उससे यह निष्कर्ष निकला गया है कि विष्णु 
विक्काल संभवतः आयतर जाति के देवता थे। डा० सुनीतिकुमार 
चर््जी ने विष्णु शब्द के भाषा वैज्ञानिक पक्ष से विचार 
करते हुए. तमिल्ल भाषा के “विन! शब्द से संबंधित माना है जिसका अथ 
आझाकाश होता है | ऐसा अनुमान उन्होंने किया है कि विष्णु वह देवता है जिसका 
रंग ग्राकाश की तरह नीछा होता है।! यदि दक्षिण फी द्वाविड़ जाति का संबंध 
उचर की झार्यतर ज्ञाति से मान लिया जाय, ऐसा अनुमान लगाना अ्रसंगत नहीं 
है कि आर्येतर खोतों से जिस विष्णु का समावेश . उत्तर भारत के आर्या ओर वेदों 
में हुआ, वही विष्णु दक्षिण की द्रविड़ जाति में भी पूजित था। बाद में जब उन्हीं 
आयेतर जातियों की उपासझा-पद्धति और भक्तिभावना फो ब्राह्मण ओर वैदिक 
ज्ाचायों ने अपनाया तो विष्णु की भक्तितावना दक्षिण और उत्तर दोनों ही ओर 
समान रूप से प्रचारित हुई ।* 
इस प्रकार इन विविध शक्तियों श्रोर परिस्थितियों से श्रायंतर जाति की 
प्रचलित उपासना ओर भक्तिभावना तथा उनके मुख्य देवता आया में गहीत हुए । 
उच्चर भारत में भक्ति ग्रांदोलन को प्रश्नय शौर प्रगति देनेवाली जाति ज्ञत्रियों की 
थी, जिसने पुरोहित श्र कमकांड की परंपरा का प्रबल विरोध अनेक रूपों में 
किया । औपनिषदिक विचारघारा, जैन शरीर बौद्ध धर्म तथा माब्रगत संप्रदाय, इन 
सबका प्रवर्तन छ्त्रियों ने ही किया था| भागवत संप्रदाय का पूर्व नाम वासुदेव धर्म 
है जो सत्वत्‌ ज्ञत्रियों में प्रचलित था। इन्हीं सत्वतों का दूसरा नाम बृष्णि मी था । 
इन्हीं बृष्णि बंशी च्त्रियों में बाद में चलकर कृष्ण भी हुए । कृष्ण ने वसुदेव धर्म को 
विशेष बल और गति दी | वासुदेव धर्म के साथ उनके पुत्र और पोंच्र अनिरुद्ध का 
अलाध्म संबद्ध है । इससे ऐसा प्रतीत होता है कि बृष्णि वंशीय क्षत्रियों और उनके 
नेता कृष्ण और उनकी कई पीढ़ियाँ वासुदेव धम के प्रचार में संनद्ध' रहीं । इन्हीं कृष्णु 





१, सुनीतिकुमार चदर्जी : “प्री हिस्टारिक कढचर”, ( विद्याभवन बैदिक एज पुस्तक 
में संगुद्दीत निबंध ) .' ; 

२, रामायण ( निर्णय सागर सं० ) ५६, २३; श्री घुरे द्वाश कार्ट एंड क्लाछ 
इन इंडिया, छ० ६७ पर उद्धुत । रु 
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ने गीता की रचना कर उसके द्वारा भक्ति मार्ग का दाशनिक प्रतिपादन किया ओर 
उस ग्र॑थ के द्वारा वैदिक धर्म और ज्ञानवादी परंपरा का उच्छेंद कर भक्तिवाद की 
प्रतिष्ठा की | गीता के प्रत्रतक क्षष्ण के व्यक्तित्व के इतने पक्ष है ओर उनमें कहीं कहीं 
पर परस्यर अ्रन्तर्रिरोध ऐसा मिलता हैं, जिससे स्पष्ट हो जाता है कि उनके व्यक्तित्व 
में ओर कोई भी परंपरा ऐपी अंतर्धुक्त हो गई है, जो इतने समय बाद अलग 
नहीं को ज्ञा सकती । ऐश प्रतीत होता है कि हकृष्णु के व्यक्तित्व के साथ आभीर 
जाति में पूजित गोपाल? भी कृष्ण के ही साथ ठंनिविश हो गए. | यह्द थ्राभीर जाति 
एक पर्ययक जति थी और संभव्नतः सोराष्ट्र और सुजर प्रदेश से होता हुआ इसका 
प्रसार पूर्व में मथुरा भूमि तक हुडया था। इस जाति में गोपाल” की प्रचलित 
उपासना का समावेश वासुदेव धर्म के समथंक्र ओर प्रचारक कृष्णु के साथ हुआ । 
कुछ समय के उपरांत गोपाल क्ृष्ण और दृष्णि वंशी कृष्ण मिल कर बिल्कुल 
एक व्यक्ति बन गए । एक गोपाल कृष्ण ने इंद्र की पूजा का बिरोध किया और 
दूसरे दाशंनिक्र योगी कृष्ण ने गीता का दर्शन दिया ओर महाभारत की राजनीति 
फा संचालन किया । क्ञत्रियों और थ्रार्येतर जातियों के विचार, दर्शन ओोर परंपरा 
का संमिलन और एकीकरण कुछ असंभव नहीं । क्षात्र धर्म ओर पुरोहितवाद 
में प्रभुता के लिये संघर्ष है। महाभारत काल के समीप ज्ञात्र धर्म में व्यस्त रहने के 
कारण समाज में परोहितों का प्रभुख ओर महत्व अधिक द्वो गया था। राजन्य वर्ण 
ने अपनी प्रश्भुता प्राप्त करने की चेष्टा को; किंतु पुरोहित वर्ग के संमरुल्न उसे पराजित 
होना पड़ा । उन हीन स्थिति का अनुमान विश्वामित्र ओर वशिष्ट के संघर्ष से 
चलता है, जिनमें श्रंत में विश्वामित्र विजित हुए, जिन्हें श्रत्यंव निराशा श्र 
पीड़ा के साथ ज्ञात्र ध्म की हीनता को स्वीकार करना पड़ा कि हमारे क्षत्रिय धर्म 
फो घिक्कार है| ब्राह्मण के केवल एक शख्त्र से भेरे सभी श्रायुध व्यर्थ हो गए ।* 
इस कारण छुत्रिय लोग किसी ऐसे सिद्धांत और घ् परंपरा के विकास और 
आविर्भाव के प्रयत्न में लगे जिनमें कर्मकांडबाद ओर पुरोहितवाद के शोषण श्रोर 
पाश से'मुक्ति मिले शोर हृदय की भक्तिभावना के सहारे जीवन के परमाराध्य को प्राप्त 
किया जाय | जातिवाद के उच्च और नीच के मेद माव को मिटाना और पुरोहित 
वर्ग से प्रभु फो इटाना भी उनका इष्ट था। इसके लिये उनके इस कार्य में 
अन्य निम्न जातियाँ निश्चित रूप से सद्दायक हो सकती थीं, जिनमें बहुत सी 
आयेतर जातियाँ थीं, जिनको आर्यों के आगमन और वर्ण व्यवस्था की स्थापना 
के बाद शूद्र कोटि में ढकेल दिया गया था ।* ब्राह्मणवाद और पुरोहितवाद 
१, जी० एस० घुरे ; कास्ट एंड क्लास इन इंडिया, छू० ७२ । 
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के विरुद्ध जो व्यापक विरोध और श्रसंतोष समस्त उच्तरी भारत में फोला 
जिसके पीछे राजन्य वर्ग की प्रतिमा और चितना थी; उसमें सर्वत्र समानता 
अथवा उखके प्रतिपादन या पिद्धांत निरूपणु में सर्वत्र एकरूपता प्रतीत नहीं होती । 
यदि हम मगध ओर पू के क्चत्रियों द्वारा प्रवर्तित बोद्ध ओर जैन घर्म को तथा 
पश्चिम के सख्त जत्रियों द्वारा प्रवर्तित वासुदेव घर्म फी एक ही महती जन-मावना 
के दो विभिन्न पक्ष समझें, तो हमें इस निष्कर्ष पर पहुँचना पड़ता है कि पश्चिम के. 
बासुदेव धर्म में उतनी क्रांति और उम्र विरोध की प्रवृत्ति नहीं थी, जितनी मगध के 
भगवान बुद्ध ओर महाबीर स्वामी के विचारों ओर घार्मिक मतों में थी। वासुदेव 
घम पुरोहितवाद ओर कर्मकांडबाद का विरोधी होते हुए भी ईश्वर में आस्थावान 
संप्रदाय था, किंतु मगध का बौद्ध और जैन धर्म अपने विरोध श्रीर विद्रोह में इतने 
उग्र थे कि उन्होंने न केवल जातिवाद, कर्म कांड झथवा हिंसा और बलि आदि का 
ही विरोध किया; वरन्‌ वेद की मान्यता को भी चुनौती दी और ईश्वर के भी 
अत्तित् के प्रति उन्होंने उदासीनता दिखलाई ।"* 


देश के सुदूर दक्षिण ओर उत्तरी छोर से जिस भक्तिवादी भावधारा का 
आविर्भाव लोक जीवन में सामंजस्य, संतुलन और समता का धरातल हॉदने के 
लिये हुआ, जिसमें देश के असंख्य श्रद्धालु भक्त निमरजित होकर शाश्रव शांति और 
चरम आनंद फी प्राप्ति कर सके, वह प्रायः एक ही प्रकार की सामाजिक शक्तियों 
ओर परिस्थितियों की उपज थी, किंतु स्थाम-मेंद के कारण कुछ बाह्य श्रंतर अवश्य 
था। दल्तषिण की यह मक्तिमावना सगमुश परक थी। भक्तिभावना के साथ संशुश 
ब्रह्म की कल्पना सर्वंथा स्वाभाविक श्रोर कुछ दृष्टि से अनिवार्य सी है। दक्षिण से 
जिस भक्ति भावना का विकास हुआ वह सगुशपरक अ्रवश्य थी, किंतु उसमें 
अवतारबाद के सिद्धांत का संनिवेश नहीं हो पाया था। अवतारबाद उत्तरी भक्ति 
परंपरा की देन है। ऐसा संभव है कि उत्तर की भक्ति परंपरा का प्रवर्तन कत्रिय 
वर्ग से होने के कारण ऐसे ईश्वरीय अवतारों की कल्पना की गई जो स्वयं भी क्षत्रिय 
कुलोथक्न-थे ओर ऐसा परके उन्होंने पुरोहितों के संगुख अपनी श्रेष्ठता प्रतिपादित 
की | दक्षिण के भक्त तथाकथित शुद्र या आआर्येतर जातियों के थे, श्रतः इनके लिये 
अमिनातवंशीय इंश्वरीय अवतार की कल्पना स्वाभाविक नहीं थी । 


नलसं-न्‍ननन-«भनमननननक 





३. भार० जी० भंडारकर : दैप्णविज्म, शेविज्स एंड साइनर रेलिजस सिस्टम्स, 
१28१३, पू० ६। 


२१५, निर्गुण साहित्य की सामाजिक पृष्ठभूमि 


भक्तिवाद का जब संपक बोद़ धर्म से हुआ, तो उसी के परिणामस्वरूप 
उसमें महायान का जन्म हुआ | मदह्ायान संजदाय के अंतर्गत बोधिसत्व की कल्पना 
हो गई थी। उन्हीं को श्राधार बना कर पूजन और 
निशण बहा और सक्ति उपासना का प्रवर्तन हुआ; किंतु महायान संप्रदाय पुनः 
सहजयान में परिशित हो गया, जो सभी प्रकार के 
कमकांड ओर वाह्याचार का विरोधी था। इसके बौद्ध घर्मावलंबी होने के कारण 
ईश्वर की कल्पना तो नहीं की गई, किंतु उसमें शरीर साधना को सबसे सफल श्र 
सहान मार्ग माना गया था। इस साधना-मार्ग की सबसे बड़ी उपलब्धि महासुंख 
की अनुभूति थी | यह महासुख बहुत कुछ उपनिषदों के अनिबंचनीयता के समीप 
था। छात्र सहज्नयान की परंपरा नाथ संप्रदाय में णह्दीत हुई, जो शरीर साधना 
शोर योग मार्ग में विश्वास करने वाला संप्रदाय था तो महासुख के स्थान पर शिवत्व 
की फल्पना की गई | इस शिव में ही ईश्वरत्व का आरोप किया गया है। किंतु 
साथ संप्रदाय का इंश्वर या शिव सगुण न होकर निर्गुण ही है, क्योंकि काय साधना 
मार्ग से उपलब्ध आआनंदसूलक अनुभूति ही शिवत्व की उपलब्धि मानी गई 
शरीर साधना में विश्वास रखनेवाले दूतरी पीढ़ी के साधकों में चच नाथ संप्रदाय की 
परंपरा पहुँची, तो उस समय तक समस्त उत्तरी और दक्षिणी भारत में भक्तिवाद फा 
व्यापक प्रसार हो चुका था | शुष्क साधना से प्राप्त ज्ञान और अनुभव को भक्ति की 
खोतखिनी में पलार कर उसे अधिक पावन ओर ग्राह्म बनाने की उपयोगिता इन 
संत साधकों ने भी स्वीकार की, किंतु इस साधकों ने मक्तिवाद को तो स्वीकार किया, 
पर उसके अ्वतारवाद; सगुसवाद आदि को इन्होंने नहीं अपनाया | 
भक्तियुगीन ये साधक सशशवाद की भावना को नहीं स्वीकार कर सके ! 
अधिकांश साथक जिन्हें हम उनके रूढ़ नास संत साधक के नाम से पुकार सकते 
हैं, ऐसी परंपरा के वाहक थे, जिसमें पुस्तक ज्ञान, सभी प्रकार के वाह्याचार, मूर्ति 
ओर मंदिर निर्थक माने गए ये | पुस्तक ज्ञान का बराबर निषेध दोने के कारण 
इसके अधिकांश साधक प्रायः अशिक्षित और निरक्षुर थे। संगुण भक्ति भावना 
जिसका प्रवर्तन उत्तर भारत में हुआ बहुत कुछ शास्त्रीय हो गईं थी और उसके 
लिये व्यूजाधिक रूप में पुस्तक शान अपेक्तित था। संत साधक इस शाख्विद्वित 
भक्ति की स्वीकार नहीं कर सकते थे, क्योंकि यह उनकी परंपरा; प्रकृति और बोद्धिक 
स्थिति के श्रनुकूल्' नहीं थी । 
शरीर साधना में विश्वास करनेवाले साधकों ने जातिवाद फा तो आरंभ से 
ही उग्र खंडन किया था, फिर उन्होंने पांडित्य को भी अनाहत किया | इस फारण 
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उस मार्ग को ग्रहण करनेवाले अधिकांश निम्न वर्ग के ही लोग थे | ऐसे लोगों को 
पुनः सगुण उपासना के मार्ग को अपनाना कठिन था, क्योंकि वहाँ मंदिर, मूर्ति, 
पूजा पाठ आ्रादि विधान चल पड़े थे । उसको स्वीकार करने का श्र था जातिवाद 
के अन्याय और विषमता को स्वीकार करना। अपने इंश्वर के आमभिन्ञात्य को 
स्वीकार करना भी इन संत साधक़ों के लिये मनोवैज्ञानिक दृष्टि से अनुकूल नहीं था| 
ऋतः उन्होंने भक्तिवाद के सिद्धांत को तो अपनाया; जिप्तमें समता, छुंदय की 
पवित्रता, निविड़ मक्ति और प्रपतचि की भावना थी, किंठु सगुण ईश्वर के चिद्धांत 
को नहीं माना | यद्यपि मक्ति का उिद्धांत मान लेने पर उसके कुछ अनिवार्य 
धर्म और निष्कर्ष उन्हें स्वीकार करना पड़ा। उनका ब्रह्म निर्शुश होने पर भी 
अत्ययंत दयालु, पर-दुख-कातर, मक्तवत्सल ओर परम ऐड्व्येमव हे । इस प्रकार 
अक्तिवाद फी चिंतन और साधना जो एकबार पुतः शाखीय ओर वेद-शास्त्र ' 
समर्थित होकर अनेक उपचारों में ग्रस्त हो रही थी, संत साधका ने उसके मूल 
प्‌ की पहचाना ओर उसको अहण किया। कबीर, दाइई, सुंदरदास, मानक 
आदि ऐसे ही निगगुशी साधक हैं। 
हमने ऊपर देखा कि किस प्रकार मारतीय चिंतना प्राकू ऐतिडासिक युग से 
१३वीं शताब्दी तक अनेक मार्गों से होती हुई श्रपने में विभिन्न खोतों से श्राते हुए 
विचारों को ग्रहण करती हुई अविरल शोर अविज्छिन्न रूप 
निर्भगण साहित्य का से चली थाती है। काल के श्रनंत प्रवाह के समानांतर 
आविर्भाव और मानव की चिंतना भी अनेक थ्ावेषन शोर विभिन्न प्रधावों 
तत्कालीय को यथासाध्य आत्मसात्‌ करती, युवानुरूप अपने को 
सामाजिक स्थिति बनाती, जीवन के अंतराल में अपना धरातल शोर संतुलन 
अपने आप हा ढ़ती चली आई है। इतने लंबे प्रयार में 
फैली चिंतना का अति दूरवाही प्रवाह कभी कभी इमारी श्राखों से श्रोकल भी हो 
सकता दै। प्रत्येक युग ने इसके प्रवाह को सलितलवान ओर अचुणण बनाने के लिये 
कितना और किस किस रूप में योगदान किया है, इसका ठीक परिचय ओर ज्ञान 
जी द्आाज करना जिलकुल संभव नहीं, क्योंकि मारतीय संस्कृति और चितना की यह 
विशेषता रही है कि उसने जो कुछ भी ग्राह्म या उपादेय समक्ता, वह चाहे देश या 
: विदेश किसी भी खोत से आ्राया, उसे लेकर सबंथा आात्मवत्‌ बना लिया ओर उसके 
प्ृथक्‌ अस्तित्त और अलगाव को नहीं रहने दिया | इस विनिमय में ऐसा भी हुआ 
कि जो कुछ उच्छिष्ट था; वह त्याज्य रूप में ऐसा अनाहत रहा कि समय के विशाल' 
प्रसार में बह कहाँ लुप हो गया, इसका अनुमान ही नहीं । पर ऐसा होते हुए भी 
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यदि हम किसी काल-विशेष का एकाग्र दृधि से पर्यवेज्ञण करें, तो प्रत्येक समय्र में 
किन सामाजिक और राजनीतिक परित्यितियों ने देश की चिताधारा को किस श्रंश 
में प्रभावित किया श्रोर उस प्रभाव के किन उपकरणों को देश की चिंता ने ग्रहण 
किया, इसे बहुलांश में हम जान भी सकते हैं । 

निगुंण या संत साहित्य का डिंदी में आाविधाव कबीर के साथ माना जाता 
है। रामानंद के शिष्प रूप में कबीर ने भक्ति की दीक्षा ली, किंतु ग्रपनी प्रतिभा 
ओर व्यक्तित्व के द्वारा गुरु-ज्ञान के प्रकाश में उन्होंने बहुत कुछ नवीन ओर मोलिक 
विचारधारा का प्रवतन किया, जिसे हम संत संप्रदाय या निरुण खंउदाव करते हैं | 
कच्वीर का जन्म सन्‌ १३६० के समीप माना जाता है। उस समय तक एक ओर 
देश में प्राचीन पोराशिक घर्म और समाज व्यवस्था प्रचलित थी ओर उसके साथ 
विदेश से श्रानेवाली एक अ्रन्य श्राक्रमशकारी और उम्र शक्ति से संबष था, जो 
इस्पास धर्म के रूप में नये सुसलिस विजेताशों के साथ इस देश में आई | हमारे 
देश न्‍की सपम्ताज व्यवस्था और उसका झाचार शास्त्र इस समय जिस रूप में देश में 
विद्यमान था; चह् पुरातनकाल से चला आ रहा था, जिमकी स्कूर्ति, गति और 
प्राशशक्ति बहुत कुछ नश्याय ओर सबंथा दुब्नल हो गई थी। इस्लाम धर्म में 
युवाब॒ध्था फानया उत्साह और कमंठशालता थी। अतः उसका संबर्ष जब देश को 
प्रचलित मान्यताश्रों से हुआ, तो सारा समाज आंदोलित हो गया। प्रावीन रूढ़ि- 
बादी व्यवस्था इत श्राधात को सहन करने में अक्वम सिद्ध हुई। वह इस नये पक्के 
से ध्यस्त सी होने लगी | भारतीय चिंता ने इस परिस्थिति में पुनः संतुलन का मार्ग 
हॉढ़ा ओर देश की चेतना के अंतराल में प्रवाहित होनेवाले मक्तिवाद को पुनः 
नया प्राण शोर नयी शक्ति लेकर मानस घरातल पर प्रवाहित होना पड़ा । 


े जिस समय सुसलमानों का देश पर शाक्रमण हुआ, उस समय देश में किस 
ग्रकार की मान्यताएँ ओर श्रादश व्यवरह्यत हो र न पर थोड़ा विस्तार से 
विचार करना आवश्यक है। तभी हम बारहवीं शताब्दी के इस नव्य स्फूर्तिदायक 
भक्तिबाद के रूप ओर उसके उद्धव को ठीक तरह से हृदयंगम कर सकेंगे | 


दसवीं शताब्दी में जब एक श्रोर बाहर से मुसलिम आक्रमण हुआ ओर 
देश के भीतर भक्तिवाद का उन्मेष हो रहा था; वह जाति और वर्ण व्यत्रस्था की 
'इृष्टि से श्रत्यंत ही प्रतिक्रियावादी युग था। समाज व्यवस्था में उच्च ओर निम्न 
जातियों का वर्गीकरण तो पहले से हो चुका था, पर जैसे जैते वैदिक युग से 
व्यवधान बढ़ता गया, वर्णु-व्यवस्था का बंघन श्रत्यधिक दृढ़ और कठोर होता गया 


ना 
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और उच्च वर्ण अर्थात्‌ ब्राह्मण और पुरोहित वर्ग का प्रभुत्त ओर उनका निष्ठुर शोषण 
निम्नजन्मा शूद्रों श्रौर कुछ अंश में वैश्यों पर भी अधिक क्रूर होता गया । सामाजिक 
झाचार ओर मान्यताओं का निर्देश इमें सृत्र अंथ, घर शास्त्र 

मध्यकालीन वर्ण और स्थृति ग्रंथों में प्िलता है। स्मृति ग्रंथों की रचना 
झौर जाति व्यवस्थए॒सातर्त्री शताब्दी के अंतर्गत मानी जाती है। इन स्मृति 
ग्रंथों में थी मनुस्मृति, याश्वल्क््य स्मृति ओर विष्णु स्मृति 

स॑प्रवतः सत्से भ्रधिक महत्वपूर्ण हैं ओर दश्टिकोश में सबसे अधिक प्रतिक्रियावादी भी 
हैं। इन ग्रंथों के श्वलोकन.से स्पष्ट रूप से हमें प्रतीत होता है कि पुरोहितों ओर 
ब्राह्मणों का स्थान समाज में असंदिग्ध रूप से सर्वोपरि हो गया था। समाज में 
कोई भी शक्ति ऐसी अ्रवशेष नहीं रही थी, जो उनके ह्वित ओर स्वार्थ को फिसी 
प्रकार आवात पहुँचा सके अथवा उनके अ्धिकर को चुनौती दे सके । वास्तव में 
मदह्ाभारत काल के पश्चात्‌ और दसवीं शवाब्दी तक एक ऐसा काल आता हे जिसमें 
ब्राह्मणों के एकमात्र प्रतिद्रंद्वी क्षत्रियों का राजनैतिक प्रभुत्व श्रोर फलत+ सामानिक: 
प्रतिष्ठा एकदम नष्टप्राय सी हो गयी थी। बोद्ध ओर जैन धर्म के जन्म के थोड़े ही 
दिन बाद मयध में शूद्र नंदों का विशाल साम्रौज्व स्थापित हुआ, जिसका मंत्रित्व 
व्राह्ण राक्षस ने किया। पुनः चाणक्य को सहायता से यह शूद्र साम्राज्य ध्वस्त 
हुआ ओर देश में सबसे बड़ा साम्राज्य सर्वप्रथम स्थापित हुआ; जिस पर सिंह्यासना- 
रूढ़ तो ज्ञत्रिय चंद्रगुप्त मौर्य था; किंतु शास्ता और खुत्रघार ब्राह्मण कौटिल्य था । 
शूद्रशासन में हीन ओर परामृत दिनों को स्थूृति अब भी छुत्रिय नरेश के हृदय में 
विद्यमान थी ओर ब्राह्मण की सद्दायता से राज्य दस्तगत होने के कारण उसके प्रति 
उसकी कृतज्ञता अगाघ थी । श्रत) राज्य के बदले उसने ब्राह्मण फो समाज में अग्न 
स्थान देने में लेश मात्र भी संकोच नहीं किया | फोटिल्य का अ्रथृंशास्र उसकी इस 
कृतशता का परिशाम है। फौटिल्य जैसे यथाथवादी ने भी कह्दा कि श्रम्मि, जल- 
प्लावचन और महामारी जैसी देवी शापत्तियों से बचने के लिये लोगों को देवता और 


_ ब्राक़्ों की पूजा करनी चाहिये।। इसी तरह «फोटिल्य ने ब्राह्मणों फो सभी प्रकार 


थी यंत्रणा से मुक्त रखने की व्यवस्था दी है, जो अपराधियों से सच्चाई जानने के 
लिये उन्हें दी जादी है*। यही मौर्य साम्राज्य जब अशोक समय में बोद्ध धर्म का 


१, कोटिएय अर्थशातत्र एू० ४१६, जी० पुस० घुरे, £ कास्ट ऐंड क्लास इन 


इंडिया, छू० ६१ 
३२, वहीं, ए० २७० और २७७ । घुरे; प्‌ृ० ३१ । 
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रक्षक और पोषक हुआ, तो पुनः सचा क्षत्रियों के हाथ से छिनी | अंतिम मौर्य 
सम्राद बृहद्रथ का बध कर उसका ब्राह्मण मंत्री पुष्यमित्र अ्रधिषति हुआ । उसने 
पुनः वैदिक कमकांड ओर यज्ञादि की प्रतिष्ठा की । कहा जाता दे कि इसी के धमय 
में मनुस्मति की रचना की गई, जिसमें ब्राह्मण को स्पष्ट रूप से एथ्बी का देवता 
कहा गया है| शुंग वंश के बाद पुनः श्रांध्र सातवाइन का राज्य स्थापित हुआ | ये 
भी बाह्मश ही थे। परशुराम ने पृथ्वी को जझत्रियदहीन किया हो या नहीं, किंतु इसी 
बीच शक, हुए, सिदियन आदि बाहरी आक्रमणों से ऐसा ही प्रतीत होने लगा था 
कि सचमुच यह पृथ्वी छृत्रियहीन हो गई है। सामाजिक व्यवस्था पर लिखनेवाले 
अंतिम पंडित कमलाकर ने अपने गंय 'शूद्र कमलाकर में क्षत्रियों के अ्रस्तित्व की 
अत्यंत अनिच्छा के साथ ऐसी चर्चा की है जैसे वह एक दुलंभ वस्तु हो! । ऐसी 
स्थिति में यह अनुमान लगाना कठिन नहीं है कि जितने भी धमंशात््र के ग्रंथ लिखे 
गए, उन सब्रों में उत्तरोचर ब्राह्मएबाद झौर ब्राह्मणों के प्रति सानवेतर श्रलौकिक 
श्रद्धा आरोडित की गई छोर उनकी श्रेष्ठवा श्रोर प्रशुता को निर्विवाद रूप से समस्त 
समाज को झगीकार करना अनिवाय बतलाया गया । 
मनुस्मृति में बिलकुल आधिकारिक रूप से यह बतलाया गया है कि ब्राह्मण 
ही समस्त सट्टि का प्रभु है, क्योंकि बह भगवान के मुख से उत्पन्न है। वही मनुष्य 
श्र देवता के बीच का माध्यम है। ब्राह्मण केवल जन्म 
ब्राह्म श्रेष्ठता का मात्र से ही ईश्वरीय नियस का प्रतीक है। ब्राह्मण को 
प्रतिपादन भोजन कराना पृशय प्राप्ति का बहुत महत्वपूर्ण साधन है । 
इस काल के शिलालेखों से पता चलता है कि यह सब्र 
ब्राह्मणों की केवल सुखद कल्पना मात नहीं थी, वरन एक जीवित सत्य के रूप में 
तत्कालीन समाज का व्यवहार में प्रयुक्त सिद्धांत था। ब्राह्मण को संसार में सभी 
उपलब्ध पदार्थ लेने का अधिकार हेँ। वास्तविकता तो यह है कि समस्त संसार 


ही उसका है ओर सभी मनुष्य उसके दान पर निर्वाह करते हैं। वे इतने पवित्र हैँ. 


कि ज्त्रियों ने उनकी उपेक्षा करके अपना विनाश कर दिया | पवित्रता में उनकी 
ठुल्लना में भ्रम्मि श्रीर जल हैं। ब्राह्मण यदि कष्ठ अ्रथवा अमाव काल में यदि कोई 
छकरणशीय काय भी कर देता है; तो वह कलकित नहीं माना जाता।* विष्णु 
स्टृवि में तो ब्राह्मणों की महत्ता इससे भी क्रधिक अद्धा और उल्लास के साथ कही 
१, केसछाकर ; शूद्र कमत्वाकर, छू० २६8, घुदे ; वही छू० १०२ ॥। 

ए, मनुस्तति के आधार पर, ४३६, १०३ 


श्ट्र्य्प 
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गईं है। उनको केवल इतना कहने से संतोष नहीं है कि ब्राह्मण देवता ओर 

नुष्य के बीच का माध्यम है, किंतु वह तो ब्राह्मण को देवता के पूर्ण समकक्ष 
रखने के समथक हैं। यही नहीं, वरन्‌ देवताओं के भी स्त्रामी के झूप में ब्राह्मण 
को वे कहते हैं, 'देवता तो अदृश्य देवता हैं; किंतु ब्राह्मण तो दश्व ओर प्रत्यक्ष 
देवता हैं। ब्राह्मण ही से सध्टि की स्थिति दे । यह बाह्यणों के प्रधाद का फल 
है कि देवता स्वर्ग में रहते हैं। ब्राह्षण के सुख का कोई भी वचन, चाहे वह 
वरदान हो या शाप हो, व्यथ नहीं जाता । एसन्न होकर ब्राह्मण जो भी कथन 
करे, वह चाहे पुत्र, पशु या घन किसी का भी वरदान दे; देवता उपको पूर्ण 
करते हैं। जब ये प्रत्यक्ष देवता प्रसन्न ओर तुष्ट हैं, हो परोज्ष देवता भी निश्चित 
रूप से प्रसन्न रहते हैं |”! 


इन परिस्थितियों ये यह बिलकुल ही स्वाभाविक था कि ब्राह्मण को अनेक 

प्रकार की सुविधाएँ ओर विशेषाधिकार मिलें । पहले जहाँ शूद्रों के ही लिये यह 
विहित था कि वे ब्राह्मणों की सेवा करें, वहाँ श्रव तीनों ही जातियों के लिये यह 
सेवा विहित बतायी गई ।* नारद स्मृति में कहा गया है कि राजा नित्य प्रातः 
काल ब्राह्मण का दर्शन करे ओर उसका स्तवन करे । ब्राह्मणों को ही अधिकार है 
कि वे फूलों का संग्रह करें; दूधरे की पत्नी से बिना बाधा के संभाषण करें और 
बिना घाट श्रीर नोका का कर दिये नदी पार करें। यदि वे कोई व्यापार करते हैं 

तो भी उन्हें यह अधिकार है कि वे बिना भाड़ा अपना माल पार उतारें |3 

एक ओर तो समाज में ब्राह्मणों को यह स्थान घमंशार्रों ने दे रखा था 

ओर दूसरी और शूद्रों की क्या स्थिति थी, यह भी जानना आवश्यक है और तभी 
समाज में व्याप्त विषमता का सच्चा ज्ञान हो सकता है। 

शूद्रों की स्थिति शूद्रों के लिये दासता की स्थायी स्थिति बतलाई गई है, 
चाहे वह क्रय किया गया हो अथवा नहीं | शुद्र किसी 

भी स्थिति में घन ओर संपत्ति नहीं श्रज्ञित कर सकता था, क्योंकि ऐसा करके 
वह ब्राह्मण को कष्ट पहुँचाता है। मनु ने कहा है कि शूद्र ऐसा कोई अपराध : 
नहीं कर सकता; जिएसे उसकी जाति लुप्त हो जाय । संभवतः इसमें संकेत यह है 


१, घुरे : कास्ट- ऐंड क्लास इन इंडिया, ए० 8१ । 
२, कल्लेक्शन आफ स्मुृतीज, पू० १२२ 
३. नारद स्खति, पू० २१०४-१६ । 
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कि उसे अपनी शूद्रता किसी भी प्रकार छोड़ने का अधिकार नहीं था। सबके लिये 
मद्यपान वर्जित था; किंतु शूद्र के लिये ऐसा फोई निषेत्र नहीं। संमवतः उसे 
मनुष्य की कोटि में समझा ही नहीं गया। द्विज्ञातियों को शूद्र के साथ यात्रा 
करना वर्जित था| कोटिल्य के अनुसार यदि कोई शूद्र अपने को ब्राह्मण घोषित 
करे, तो उसके लिये विष द्वारा उसकी शाँख निकाले जाने का दंड मिलना चाहिए: 
या श्राठ सहस्य ( शतक ) पशु अर्थ दंड के रूप में उसे देना चाहिए। यदि वह 
किसी ब्राक्षणी के साथ संभोग करे तो उसे झ्मप्ि में जला दिया जाय। यदि वह 
जानबूझ्त कर किसी ब्राह्मग का उपहास करे अथवा उसे किसी प्रकार को शारीरिक 
क्षति पहुँचावे, तो वह शूद्र अंग्र्मंग के दंड का भागी समझा जावय। घार्मिककत्षेत्र 
में भी शूद्रों को किसी भी प्रकार का कर्मकांड करना वर्जित किया गया था। हाँ, 
ब्राह्मणों द्वारा वे झपना धार्मिक अनुष्ठान करा सकते थे। स्पष्ट है कि इस निषेध 
के पीछे पुरोहितों का स्वार्थ था। समाज में सबसे अधिक संख्या शूद्रों की थी। 
उभके कमकांड से वंचित होने का तात्पर्य था बहुत बड़ी ञआ्राय से वंचित होना | 
वैदिक मंत्रों के पढ़ने का अधिकार शूद्रों की नहीं था। शूद्र नामक्तरण का 
अधिकार मी शूद्रों को जो मिला था, वह संभवतः परिस्थितियों का परिणास था; 
ब्राह्मणों की उदारता का नहीं। मक्ति के आंदोलन के व्यापक होने पर उसमें शुद्रों 
को भी मुक्ति का द्वार खुल गया था। भक्तिवाद को ब्राह्मणों ने भी अपना लिया. 
था। इसीक्षिये उन्होंने शूद्रों में दो विभाजन किये सत्‌ और अखत्‌ के नाम से । 
सत्‌ शुद्रों को कुछ थोड़ी सी नाम मात्र सुविधा दी गई थी! । 
सप्माज्ञ में स्पष्ट यह अन्यायमूलक व्यवस्था केवल धमंशास््रों में लिश्वित 
रूप में उपलब्ध नहीं थी, वरन्‌ वह लोगों के आचार और विश्वास का अंग बन 
गई थी। ब्राह्मणों.की यह उच्च पद स्वेच्छा से देकर स्वयं 
सामाजिक विषमता उनका सेवक ओर कृपाकांक्षी होने की स्थिति स्वीकार 
के पोषक विधान फरना सबके लिये संभव भले रहा हो, किंतु साधारणतया 
क्षत्रियों के स्वाभिमान के लिये यह सहाय नहीं होना ऋ्यहिए 
था | किंतु पुरोहितों ने जिस धमंशासत्र का प्रणशयन किया ओर जिसमें अपने परम 
उच्च सथादा का घोष उच्च स्वर में किया, उसको जीवन में मान्य और गशहीत 
होने के लिये यह आवश्यक समझा कि लोगों फी बुद्धि और तक को वे कुंठित 
कर दें। सोचने और तक करने की शक्ति को कुंठित किये बिना इस प्रकार के. 


१, घुरे ; कास्ट ऐंड क्लास इन इंडिया; पू० $४ के आधार पर | 
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अपमानजनक विधान स्वीकृति कराना असंमत्र सा ही था। इसके लिये 
एक ही सुगम मार्ग हों सकता था। वह था भव की भावना का संचार कर 
लोगों को ऐसा श्ातंकित करना कि वे अपनी सहन बुद्धि का प्रयोग 
बंद कर दें | ऐसा फरने के लिये ब्राह्मणों ने इन्हीं दिनों पुराण आदि ग्रंथों की रचना 
करके स्वर्ग और नरक की अत्यंत रोमांचकारी कल्पना की | अनेक प्रकार के कष्ट, 
यंत्रणा और प्रतारणापूर्ण नरक का वर्शन इस समय छनता के संमुख नये अंथों के 
माध्यम से इन पुरोहितों ने रखा । धमशार्रों में वर्शित नियमों के न मानने वालों 
के लिये नरक ओर उनकी यातना का वर्शान किया गया था। जो लोग शाख्रोक्त 
बातों को मानते और व्यवद्वार करते थे, उनके लिये उसी के श्रतुरूप स्वर्गसुख का 
मोहक चित्र भी उष्ध्यित किया गया | इस प्रकार स्वर्ग और नरक की इस नवीन 
कल्पना ने लोगों के मस्तिस्क को भय से इतना आक्रांत कर लिया कि वे मौन और 
मूक रूप से उस अंध परंपरा और रुढ़ित्राद के भक्त बन गए | 


एक ओर सिद्धांत का सहारा इस उद्देश्य की पूर्ति में लिया गया | वह 

था पु]नजन्मवाद का सिद्धांत | हमारे देश में श्रत्यंत प्राचीन है, किंतु इस काल में 
इसका भी उपयोग लोगों को भयाक्रांत करते में किया गया | बड़े विस्तार से बताया 
गया कि यदि मनुष्य का शरीर पाकर पूर्ण रूप से धर्म का आचरण नहीं किया गया, 
तो दूसरे जन्म में मानव शरीर झोर जीवन से वंचित द्वोकर जीव को श्रमेक 
' कष्टकारी योनियों से गुलशना पड़ेगा। कुचों, बिली, सॉप आदि अनेक प्रफार के 
भयानक शोर घुशित जीवों के रूप में जन्म लेने की आशंका ने भी लोगों को 
घमंशासत्र के विचारों ओर छिद्धांतों को बिना किसी हिचक और विशेध के ग्रद्रण 
करने को बाध्य किया | इसलिये पुराण ओर स्मृति के आदेशों फो लोगों ने अंघ- 
अरद्धा के साथ स्वीकार किया। कहीं कहीं तो ऐसा प्रतीत होता है कि उन 
लोगों ने संभवतः स्वर्ग की उपलब्धि के लिये ओर नरक की यातना से बचने के 
लिये समस्त मानवता को भी तिलांजलि दे दी थी। शूद्रों के प्रति ऐसी असझ्य 
- स्थिति की कल्पना संभव नहीं प्रतीत होती कि वह मार्ग पर चलते हुए किसी शब्द 
यथा ध्यनि द्वारा बराबर अपनी उपस्थिति का आभास सवर्णों को दें। हेमचंद्र के 
शब्दानुशासन में 'खिक्खिरी? या मंभरी” नाम के शब्द आते हैं, बिश्वका अ्रर्थ 
उसने दिया है, ऐसी छुड़ी नो चांडाल या डोम अपने साथ रखते थे, जिसकी 
आवाज से वे अन्य लोगों को अपने श्रागमन के प्रति सचेत करते थे! | यदि ज्ञान 





१. घुरे : का० क्ला० इन इंडिया, ए० ३8 । 
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या अनजान में किसी शूद्र का स्पर्श हो जाय तो उसके ज़िये पूरे वस्लसहित स्नान 
करने का विधान था और कहीं पर तो उसके लिये लंबे उपवास की भी 
व्यवस्था दी गई थी ।* 

ब्राह्मण और शूद्र का यह भेदभाव केवल सामाजिक स्तर पर ही नहीं माना 
जाता था, वरन जीविकोपालन के क्षेत्र में मी इस प्रकार भेदभाव बातें जाते थे । 
स्मृतिकारों ने सभी प्रकार के शिल्पकारों को शुद्र की संज्ञा दी और उनके यहाँ 
ब्राह्मण को खानपान की मनाद्दी की। आआह्यण किसी व्यापारी के हाथ का भोजन 
तो स्वीकार कर सकता था; किंतु ददि वह शिल्पकार है, तो उठ्के यहाँ भोजन का 
निषेत आपस्तंब ने किया था। गौतम ने उसी श्रेणी के काछ्ठकार के यहाँ भी भोजन 
का निषेध किया है। | इस संबंध में यह भी उल्लेखनीय हैं कि शूद्रों के पेशा और 
फर्म को भी इन स्मृतिकारों ने अत्यंत निद्य कहा है। कैवर्त व्याथ श्रथवा मद्य 
विक्रेता का पेशा तो निद्य हो सकता है, किंतु कोई कारण नहीं कि उसके साथ कृषि 
और दूसरे व्यवसाय भी ह्वीन समझे जायें। कृषि कार्य वैश्यों का कार्य था। ऐसा 
प्रतीत द्वोता है. कि जब बोद्ध धर्म का प्रचार हुश्ना तो बहुत से वैश्य उस संप्रदाय में 
दीक्षित हुए । उन्होंने केवल श्रपना संप्रदाय ही बदला, वरम्‌ उसके साथ उन्होंने 
संभवतः कृषि कार्य भी छोड़ दिया, जिसे शूद्रों ने अपना लिया । इस प्रकार जब 
कृषि कार्य शूद्रों ने अपनाया तो उसका संमान भी सम्राप्त हो गया और पधर्म- 
शास्त्रकारों ने उसे अत्यंत पापमय शोर घृशित घोषित किया | यह कहा गया है कि 
'क्ैबर्त मछुली मारने में एफ वर्ष में जितना पाप कमाता है; उतना खेत बोतनेंवाला 
केबल एक दिन में लोदे के फलवाले इल से कमाता है? | किंतु इसी पेशे को 
बाद में ब्राह्मण और छत्रियोँ की भी अपनाना पड्ढा। संभवतः वैदिक धर्म के 
पुनरावत के पश्चात्‌ बहुत से ब्राह्मण ओर क्षत्रियों को जीविकोपार्जन के लिये कृषि 
छोड़ कोई और सद्दारा नहीं रहा । इस कारण उन्हें खेती का ही पेशा अपनाना 
पड़ा, किंतु उनके सामने स्मृतियों का निषेध और भर्त्धना थी। उनको इस घमी- 
संकटथ से मुक्त करने के लिये पाराशर स्मृति ने एक मार्ग निकाल, दिया, जिससे - 
ब्राह्मण क्षत्रिय भी बिना विशेष प्रकार का पाप अजित किये खेती कर सकते थे। 
पराशर स्मृति के रचयिता ने इस संबंध में कहा है; 'इसके पश्चात्‌ में कलि में 


१, स्खस्यथंसार, छू० ४४१ । 
२, जी० एूस० घुरे ; कास्ट एंड क्लास हन इंडिया, पू० ७३-८० । 
४, सी० वी० वैद्य + हिस्ट्री आफ मेडिवल्न ट्विंदू इंडिया, पू० ३६३ । 
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मनुष्यों के कर्म और धर्म का वर्णन करूँगा जो सभी चारों वर्णो के लिये समान हैं 
और सबके द्वारा संभव हैं| ब्राह्मण को जो छु कम बतलाए गए हैं उनके अतिरिक्त 
बह कृषि कर्म भी कर सकता है; किंतु उसे उस बैल की जोतना नहीं चाहिये जो 
प्यासा, भूखा या थफा हो। उसे केवल दोपहर तक खेत जोतना चाहिये, फिर उसे 
स्तान कर अपने खेत में उत्पन्न अन्न के साथ यज्ञ करना चाहिये)। घमंशा््रों ने 
खेत दी उपज को राज्य कर के .अतिरिक्त ब्राह्मणों को भी देने का विधान किया है । 
उपत्र का छुठवाँ ग्रश राजा को, बीसवाँ अंश देवताओं को ओर तीसवाँ अंश 
ब्राह्मण को देने के छाद कृषक अपने सभी पापों से मुक्त हो जाता ह*। धिंध में 
ब्राह्मणों को पूरी उपज का तीन प्रतिशत दान के रूप में दिया जाता था। मुदृम्मद 
बिन कासिम ने घुसलिम शासन में भी इस प्रथा की स्त्रीकृति दे दी? । 
दशवीं ग्यारहवीं शताब्दी के शासपास समाज; धर्म और श्र के क्षेत्र की ऐसी 
विषम स्थिति थी कि उस समय जब मुसलमानों ने इस देश पर आक्रमण किया तो 
इस देश से जैसा प्रतिरोध होना चाहिये था; नहीं हो 
मुखललिम आक्रमण सका। उस समय सारा क्षेत्र छोटे छोटे मांडलिक राज्यों में 
और प्रभाव. विमक्त था। उनकी बहुत सी शक्ति तो पारस्परिक शब्रुता 
और बैर-शोधम में ही समाप्त हो चुकी थी | उनका सैन्य*« 
समूह बहुत द्वी सीमित था | शस्त्र धारण करने के अधिकारी केवल ज्ञत्रिय ही थे | 
दूसरी जातियों को युद्ध और शख्त्र संचालन से कोई संबंध नहीं था | क्षत्रिय वर्म से 
ही सैनिक लिये जाते थे। अ्रतः सेना के लिये सुलभ मनुष्य संख्या आत्यंत 
सीमित थी | [चितामणि विनायक वैद्य ने ऐसा भी अनुमान लगाया है कि. 
छत्रिय वर्ग भी इस समय राजन्य वर्ग ओर सामान्य वर्ग में विभाजित हो गया था । 
जो राज्य फ्रनेवाला छत्रिय था, वह तो राजपूत कहलाया और इतर बहुत से 
क्षत्रिय कृषि आदि दुसरे शांतिमय जीविकोपार्जन के साधन में लग गए। देश का 
, सामान्य वर्ग इस प्रकार की राजनैतिक उथल-पुथल और परिवरततन से स्बंथा 
- उदासीन था। राजपूतों ने मुतलिस आक्रमण का बीरता के साथ सामना अवश्य 
किया, किंतु अपनी जर्जर और ह्षीण सेना, पुरानी युद्ध शैली के द्वारा ये नवीन 
आक्रमणशकारियों का सामना नहीं कर सके | मुसलमानों ने इस देश पर श्राक्रमश। 
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कर ओर यहाँ की सत्ता पर अपना अधिकार स्थापित कर विजय की उन्मचता में 
अपने धर्म के प्रचार के लिये बहुत निर्मम होकर श्रपनी राज्यशक्ति का प्रयोग 
किया | जिन हिंदुश्रों ने इस्लाम नहीं कबूल किया उनके साथ अत्यंत कठोर व्यवहार 
इन नवीन विजेताओं ने किया । हिंदू धर्म में जिस प्रकार की हीन अ्रवस्था और 
निमम अत्याचार को सहन करते हुए देश का बहुत बढ़ा जनसमुदाय रद्द रहा था; 
यदि वह इस्लास धम में जहाँ सामाजिक एफता शोर राजनीतिक प्रभुत्व दोनों का 
आकर्षण था, बहुत बड़ी संख्या में दीक्षित हुआ, तो फोई आश्चर्य फी बात नहीं । 
मुसलिम शासकों ने हिंदुओं को इस्लाम स्वीकार फरने के लिये प्रलोभन और दंड' 
दोनों मार्ग का अनुसरण किया | जिन हिंदुओं ने इस्लाम धर्म स्वीकार कर लिया, 
उन्हें ऊँचा पद ओर सुरक्षा मिली और जिन्होंने इस्लाम स्वीकार नहीं किया, उन्हें! 
सृत्यु से लेकर अन्य अनेक प्रकार के दंड, अपमान और कठिनाइयों का सामना 
करना पढ़ा | मुहम्मद बिन कासिम ने जो प्रथम सुसलिम शासक इस देश में-था, 
आरंभ में ही अपनी नीति हिंदू ओर मुस्लिम के संबंध में स्पष्ट कर दी थी। वह जो 
इस्लाम को स्वीकार कर लेता था और हिंदू घम का परित्याग कर देता था, गुलामी 
से मुक्त था और साथ ही जजिया से भी व॑चित था, तथा उसकी कोई भी क्षति नहीं 
होती थी। किंतु जो व्यक्ति इस्लाम कबूल नहीं करता था उसे जजिया देना पड़ता 
था।। जजिया तो उन हिंदुओं को देना पड़ता था जो मुसलिम शासन में जीवित 
बचे रहते थे, किंतु मुसलिस प्रत्यक्ञदर्शियों ने स्वर्य ही उस समय की विजय और 
भयंकर संहार और रक्तपात का विवरण जो खिखा है, उसीसे हमें हिंदू धर्माव- 
लंबियों पर होनेवाले मरयंकर श्रत्य/चार का अनुमान लग सकता है । श्रल उतबी 
महमूद का मंत्री था। उसने साथ रह कर महमूद के युद्धों को देखा था। उसने 
स्पष्ट लिखा है कि “इस्लाम या मृत्यु यही दो विकल्प महमूद ने देश की जनता के 
संमुख रखा" ।! वह आगे लिखता है कि महमूद ने पराजित हिंदुओं को जंगल, 
घाटी; मैदान और पहाड़ जहाँ कहीं भी पाया, उनका कत्ले आम किया। एक दूसरे 
स्थल पर वह लिखता है कि 'काकिरों का इतना अधिक रक्त बहाया ग्रया कि_ 
नदियों की धारा तक उससे रंजित हो गई और उनका जल पीना फठिन हो गया |? 
१, द स्ट्रगिल फार इँपायर ( विद्या भवन, बंबई ) ए० ४६8४ । 
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एक दूसरा इतिद्दासकार गुजरात की मुसलिस ।वजय का वर्णन करता है कि 
अधिकांश हिंदू नेता कैद कर लिये गए श्रीर करीब पचास इजार तलवार के घाट 
उतार दिये गए! | कालिजर के युद्ध में पचास हजार व्यक्ति गुलाम बनाए गए | 
इन परिष्थितियों में यह स्पष्ट है कि काफी संख्या में लोगों ने इस्लाम धर्म 
अहण किया | इस्लाम धर्म ग्रहण करनेवालों में अधिक संख्या निम्न बशु के लोगों 
की ही रही होगी। हिंदू समाज में रह कर उन्हें कभी भी संमान का फोन कहे, 
साधारण मनुष्य का सा भी जीवन बिताने का अवसर संभव्र॒तः नहीं मित्र सकता 
था। अतः ऐसे घम्म के लिये वे क्यों व्यर्थ में अपनी बलि दें अ्रथवा अ्रन्य दूसरी 
'फकठिनाइयाँ सहन करें | इन निभ्न वर्ण की जातियीं ने संभवतः बहुत बड़ी संख्या 
में इस्लाम कबूल किया । इसमें वे जातियाँ विशेष रूप से उल्लेखनीय है, जो किसी 
ग्रकार के शिल्प का उद्यम करती थीं। यह ऊपर कहा जा चुका है कि उस समय 
के पूर्व स्वृतिकारों ने शिल्पकारों और कारीगरों को शूद्र वर्ण के अंतर्गत स्थान दिया 
था | इन जातियों में जुलाहे, धुनिया, मोची, चमंकार आदि अ्रधिक संख्या में थे | 
ये जातियों इस्लाम धर्म में प्रविष्ठ तो हो गईं, किंतु इनमें पुरातन हिंदू संस्कार बने 
रहे। इस्लाम में जाकर भी इन्होंने हिंदू घम और संप्रदाय के मौलिक संस्कारों को 
अपने में सुरक्षित रखा । उसी प्रकार इस्लाम ग्रहण करने पर भी वहाँ से उन्होंने 
केवल वही बातें ग्रहण कीं, जिनका मेल हिंदू विचार और आदर्शों के मौलिक रूप 
से था। संत कवियों ओर साथकों में जुलाहे, धुनिया, नाई, मोची, चमार आदि 
निम्न वर्ग के साधकों ओर झछंतों का ही बाहुल्‍वय था। हिंदू धर्म के निम्न वर्ग 
' में होने के कारण उन्हें ऊँचा ज्ञान और पांडित्य उपलब्ध नहीं था। ऐसा 
प्रतीत होता है कि उस समय समाज में बहुत व्यापक रूप से ऐसे निर्मुण साधक 
फैले हुए थे, जो बिना किसी पुस्तक या लिखित ज्ञान के केवल साधना और योग 
के मार्ग में शिष्यों को दीक्षित करते थे। गुरुपरंपरा के रूप में उनकी साधना ओर 
' उनके विचार उत्तर पश्चिम और पूर्व के समूचे उत्तराखंड में व्याप्त थे ।' उन्होंने 
_युस्तकवाले पंडितों के आतत अंथीं का नाम सुना था, जिनके सद्ारे वे लोग सामान्य 
वजनता फो वैचारिक और सैद्धांतिक गुलाम बनाते थे और अन्य रूढ़ियों का समर्थक 
चना कर समाज पर श्रपनी अडिग प्रभुता स्थापित करते थे। श्रतः हिंदी में निर्गुण 
परंपरा का प्रवर्तन करनेवाले इन हिंदू मुसलिंम संतों ने संमिलित रूप से स्वानुभूति 
के आधार की पवित्रता और ऐकांतिक और अहैतुकी भगवद्धक्ति को अपने मतवाद 
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की आ्राधारशिला बनाई | इन्होंने भक्तिवाद की सगुणु उपासना से अपने को एथक्‌ 
रखा, क्योंकि सशुणश उपासना 'मानापुराण निगमागम और श्रुति से संमत' थी । 
निर्गुण साधक इसे ग्रहण करके पुनः उन्हीं पुस्तकों के जाल में अपने को फेंसाते 
जिसका उद्धोष पंडितगश अनादि काल से करते आ रहे थे | 


रह द्रशव्य है कि संतसाहित्य का आविर्भाव प्रायः उसी समय हुआ जब्र 

देश में मुसलमानों का प्रवेश हो रद्या था श्रोर उचरी भारत में उनकी राजमैतिक 
सता स्थिर हो रदह्दी थी। दोनों घव्नाओ्रों के कालक्म में . 

अध्यकालीन भक्ति समानता होने के कारण प्रायः विद्वानों को कुछ ऐसा 
का उद्भव और प्रतीत हुआ जैसे संतमत शोर भक्तिवाद मुसलिम आक्रमण 
इस्लाम और उसके प्रभाव के परिणामस्वरूप उत्पन्न हुए। संत 
कवियों ने निर्गुण ब्रह्म का प्रतिपादन किया और जातिवाद, 

मूर्तिपूजा; तीर्थ, तिलक, माला श्रादि का खंडन किया, इससे भी विचार को समर्थन 
मिला, क्योंकि इस्लाम में एकेश्वरबाद, सामाजिक समता और मूर्तिपूजा 
का उग्र विरोध ये तीनों सिद्धांत महत्वपूर्ण समझे बाते हैं। अतः संतों द्वारा 
मूर्तिपूजा ओर वाह्माचारों के खंडन फो ज्ोगों ने मुयल्िस प्रमावित सममझका | 
आचार्य हजारीप्रसाद द्विवेदी ने स्ंध्रथम इस गब्रांवि की और सुधी जनों का 
ध्यान आकृष्ट किया । डा» ग्रियरसन ने भक्तिवाद की उत्पत्ति के संबंध में लिखा 
है कि बिजली की चमक के समान अ्रचानक इस समस्त पुराने धार्मिक मतों के 
अंधकार के ऊपर एक नई बात दिखाई दी। कोई हिंदू यह नहीं जानता कि यह 
बात कहाँ से आई और कोई भी इसके प्रादुर्माव का काल निश्चित नहीं कर 
सकता |” ग्रियसन ने बाद में यह प्रतिपादित किया कि भारत में भक्तिवाद का 
जन्म ईसाई प्रभाव के फारण हुआ ।* यदि इसे हम ग्रियर्सन का धार्मिक पक्षुपात 
न भी मानें तो भी स्पष्ट है कि उनके सामने वह प्रभूत सामग्री नहीं थी, जिसमें 
अति प्राचीन फाल से ११वीं शताब्दी तक एक ही प्रकार के विचार की श्रटट 
घारा मिलती है। स्वयं हिंदी में संत काव्य ओर विचार का आविर्भाव जो पंडितों 
को आकस्मिक लगता है; उसका कारण उस पूर्ववर्ती विपुल्न साहित्य का श्रज्ञान 
ही है, जो लोक भाषा में लिखा गया था ओर अ्रब इधर प्राप्त हुआ है और अभी 


4, इजारीप्रसाद द्विवेदी : हिंदी साहित्य की भूमिका, प्रृ० ४५ । 
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संभव है भविष्य में शोर मिले । भारतीय चिंवा के विकास के संपूर्ण क्रम को हमने 
अभी जो थोड़ा बहुत देखा है, उछसे स्पष्ट हो जाता है कि संत कवियों की विज्यार- 
धारा बिल्कुल ही नयी नहीं थी । वे सभी विचार उनके पूर्व के चिंतकों की रचनाओं 
में पूरी शक्ति और समर्थन के साथ व्यक्त हुए हैं। संत फाह्न के पहले संस्कृत और 
अपभ्रश साहित्य को भी देखने से इस विचार का पूर्ण समर्थन मित्लता है । छिद्धों 
की रचना और नाथों फी रचना के अ्रतिरिक्त स्वय॑ चारण काल या वीरगाथा 
काल कहे जानेवाले समय में भी उपलब्ध साहित्य की समीक्षा की जाय तो उसमें 
अधिक अंश धार्मिक साहित्य का ही मिलेगा। आचाय॑ इजारीप्रसाद द्विवेदी ने 
चौरण काल या वीरगाथा काल का नाप्र रखने का विशेध किया है, क्योंकि 
उन्होंने उक्त काल की सामग्री की जाँच कर उसके संबंध में झपना मत दिया हैं कि 
“इसमें प्राय+ शविक रचनाएँ नाथ संप्रदाय, तिद्ध संप्रदाय, जैनमत संबंधी ओर 
ऐहटिकतापरक है। अब यह स्पष्ट है कि जिन ग्ंथों के शाधार पर हस काल का 
नाम वीरगाथा काल रखा गया है, उनमें से कुछ नोटिस मात्र से बहुत ऋधिक 
महत्वपूर्ण नहीं श्र कुछ या तो पीछे को रचनाएँ हैं या पहले की रचनाओं के 
विकृवत रूप हैं। इन पुस्तकों को गलती से प्राचीन मान लिया गया है ।"*इस काल 
को रूप और गति देनेवाली शक्ति धर्ममावना ही थी। इधर प्राप्त बहुत से साहित्य 
का अवलोकन फरने पर इसी निष्कर्ष पर आना पड़ता है कि “चारणु काल? पुकारा 
जानेवाला साहित्य का काल भी भक्ति फाल की भूमिका या पूर्वरूप था। यहाँ तक 
कि इस काल के सबसे महत्वपूर्ण ग्रंथ एथ्वीराज रासो पर भी, जिसको प्रामाशिकता 
अभी भी संदिग्ध है; कवि ने धर्म का रंग्र देने की चेश की है। द्विवेदी जी के 
विवेचनानुसार कवि ने एथ्वीराज को भी भगवत्स्वरूप कहा है। इन सब सामग्रियों 
ओऔर तथ्यों के आलोक में संत श्रोर भक्त साहित्य को श्राकस्मिक कहना अथवा 
उसकी उत्पत्ति के पीछे इंसाइयत या इस्लाम करा प्रभाव ओर प्रेरणा हँढ़ना सर्वथा 
निराधार है। इस प्रकार के मत अब स्ंथा ध्वस्त हो चुके हैं। इतना स्वीकार 
- अवश्य-किया जू। सकता है कि इस्लाम का प्रवेश जब्र इस देश में हुआ और उसके 
विचारों और ठिद्धांतों का संपक हमारी देश की चिंताघारा से हुश्रा, तो एक 
जीवित जाति होने के नाते थहाँ की विचारधारा ने इस्लाम के कुछ तत्व लिये। 
उसी प्रकार इस्लाम पर भी हिंदू ओर भारतीय चिंता का प्रभाव पड़ा । एक ओर 
जहाँ खड॒गों की मॉकार और मानव संहौर से प्रस्यूत रक्त की धारा नदी के जल को- 





के अधीन: 
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भी गँदला कर रही थी, वहीं साधक, विचारक ओर चिंतक सहिष्णुता; चैर्य 
ओर आत्मविश्वास के साथ इस नरमेध को समाप्त करने के लिये मैत्री और 
समता का शांतिपाठ कर रददे थे। संत कवि तथा दूसरे भक्तिवादी गायक आतंक; 
च्रास अथवा नैराश्य से अमिभूत हो घर्म के खोखले में पलायित होकर प्राण रक्ा के 
लिये श्राकुल अथवा चिंतित नहीं थे, बरन्‌ उन्होंने उसो उदाच भास्वर और तेजमरी 
वाणी में जहाँ एक ओर “पंड़िया फोन कुमति तोहि लागी? कहकर हिंदुओं की 
कुरीतियों की भत्सना की, वहीं दूसरी ओर उन्होंने काजी को फटकारा और उनके 
रोजा, नमाज, कलसा शआदि की व्यर्थता बतलाई-- 


रोजा करें निवान्न गुजारें, कत्ममें मिसत न दोई। 
सत्तर काबे इक दिल भीतर, जे करि जानें कोई! ॥ 


यही स्वर प्रायः सभी निर्शुण कवियों का है। आचार्य पं० रामचंद्र शुक्ल ने 
अपने हिंदी साहित्य के इतिहास में भक्ति के आविर्भाव पर यह विचार व्यक्त किया है 
कि देश के मुतलमानों का राज्य प्रतिष्ठित हो जाने पर हिंदू जनता के हृदय में 
गोरवब, गये ओर उत्साह के लिये श्रवकाश न रह गया | उसके सासने ही उपके देव 
मंदिर गिराए जाते थे, देवमूर्तियोँ तोड़ी जाती थीं और पूज्य पुरुषों का अपमान 
होता था और वे कुछ भी नहीं कर सकते थे ।**** * “अपने पोरुष से इताश जाति के 
लिये भगवान की शक्ति और करुणा की ओर ध्यान ले जाने के अतिरिक्त दूसरा मार्ग 
ही क्या था* |! यह आश्चये है कि आचारय॑ शुक्ल जैसे विद्वान ने भक्ति साहित्य की 
ऐसी व्याख्या की । समस्त भक्ति साहित्य में शायद ही ऐसी पंक्ति मिले जिसमें पराजय; 
निराशा अथवा क्लीवबता की भावना मिले। संत साहित्य तो निश्चय ही अ्रपूर्य 
साहस ओर निर्मीकृता का साहित्य है, जिसमें जजंर ओर रूढ़ मान्यताओं के प्रति 
स्पष्ट ओर खुला विद्रोह किया गया है। श्रन्याय के साथ रची भर भी समझौता नहीं 
किया गया है। हिंदू ओर मुसलमानों के बीच दोष, छुणा और हिंसा के विष को 
दूर कर दोनों के घीच प्रेम ओर स्नेह के परम मधुर ओर स्निग्ब संबंब की प्रतिष्ठा 
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की गई है। मनुष्य ओर मनुष्य के बीच संप्रदाय, धर्म, जाति अथवा विचार के: 
कृत्रिम भेद को सवंथा तुच्छु मानकर उन्होंने सबके अंतराल में प्रवाहित होनेवाले: 
विश्व प्रेम ओर सौह्दाद्रभाव को देखा ओर पहचाना और उसको उन्होंने अपनी: 
वानियों में व्यक्त किया । मानव मात्र के कल्याण ओर इहलोफिफ ओर पारलोकफिक 
सभी सिद्धि के लिये इन अशिक्षित, पुस्तक ज्ञान से बंचित संतों की वाणी सदैव ही 
आदर की अ्रधिका रिणी रहेगी | 


सप्तम अध्याय 


(5 


निशुण संग्रदाय में सुश्टिप्रक्रिया 


ह् 


निगुण संत्रदाय में सृश्प्रिक्रिया 


कबीर और दूसरे संत कवियों ने स्वयं सृष्टिपक्रिया पर विस्तार से कहीं कुछ 

नहीं लिखा है । कबीरदास ने दो एक पदों में केवल संकेत रूप से इस संबंध में कुछ 

विचार व्यक्त किया है | कब्नीरदास के बाद के संत प्रचारकों 

कबीर और खष्टि- ओर लेखकों ने इध संबंध में पुराण अ्ंयों की रचना की दे । 

प्रक्रिया फूबीर साहित्य में पुराण ग्रंथ की तरह कब्रीरमंसूर नाम 

का ग्रंथ है, जिसमें कबीरदास का माहात्म्य विस्तार के 

साथ कहा गया है। इसी प्रंथ में सृष्टि की उत्पत्ति श्रोर उसका विकास कबीर पंथी 

परंपरा के अनुसार बतलाया गया है। पोराशिक ग्रंथ, ऋने की आवश्यकता नहीं, 

शुद्ध कल्पना प्रधान होते हैं, किंतु कल्पना करने के ढंग से विभिन्न व्यक्तियों या 

वर्गों के दश्टिकोश का यथार्थ ज्ञान हो जाता है। कबीरमंघूर में भी इसी प्रकार 

बहुत से प्रचलित हिंदू देवी देवताओं और उनके ग्रंथों का उल्लेख है, किंतु कहीं न 

कहीं कुछु इस प्रकार उनके चरित्र या उनसे संबंधित घटना फो मोड़ दिया गया है 

जिससे वह कबीर पंथी परंपरा के अनुकूल हो जादी है। खश्रिचना के संबंध में भी 

हमें कुछु ऐसा ही देखने फो मिलता है। कब्नीरदास की रचनाओं में दो पद 
उदाहरणार्थ प्रस्तुत किये जाते हैं, जिनमें इस विषय का उल्लेख मिलता है-- 


जीव रूप एक अंतरगप्ता | अंतरज्योति कीन्ह परगसा । 

इच्छा रूपि नारि अबवरी । तासु नाम गायत्री धरी | 

तेहि नारि के पुत्र तीनि भयऊ | ब्रह्मा विष्णु महेश्वर नाऊ। 
फिरि ब्रह्म पूछल महतारी । की तुम पुरुष केकरि तुम नारी । 

तुम हम हम तुम ओर न कोई । एकहि से पुरुष हमें तोरि ज्ोई । 
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बाप पूत की एके नारी | एके माय बियाय। 
ऐसा पूत सपूत न देखा । जो बापहिं चीन्‍्हे धाय ।' 


सार शब्द से बाँचिहो | मानहू इतबारा हो ! 

आदि पुरुष एक वृक्ष है | निरंजन डारा हो | 

त्रिदेवा शाखा भये । पत्र संसारा हो । 

ब्रह्मा वेद सही क्रिया । शिव योग पसारा हो । 

विष्णु माया उत्पत किया । ई डर ले व्यवहारों हो । 
तीनि लोक दशइ दिशा | यम रोकिन डारा हो ।* 


इससे यही प्रतीत होता है कि आदि पुरुष ने सब प्रथम निरंजन फो उत्पन्न किया । 
उन्हीं से गायत्री या इच्छा नारी का जन्म हुआ | इन दोनों ने ब्रह्मा, विष्णु और 
महेश तीन पुत्र उत्पन्न किये । इन्हीं तीन पुत्रों ने समस्त सृष्टि की रचना की । 
ब्रह्म! ने ही बेटों को उत्पन्न किया | शिव ने योग का प्रसार किया । विष्णु ने अनेक 
यत्न से इस सृष्टि को आकर्षक बनाया। इन्हीं संकेतों ओर आधारों पर संत संप्रदाय 
के पुराशकारों ने सृष्टि की रचना की बहुत मनोरंजक गाथा गढ़ी है। 
कबीर पंथ में सूध्टि का आदि नियामक ओर सर्वोपरि सताबान सत्पुरुष को 
स्वीफार किया गया है। उसने जब्र सृष्टि उत्पन्न करने का ध्यान किया तो सर्वप्रथम, 
छुद् पुत्र प्रकट हुए। इन पुत्रों के नाम हैं सहज, अंकूर, 
कबीर पंथ में... इच्छा, सोहं, अचित ओर अक्षर । किंतु ये छुट्टों पुत्र अ्रत्यंत 
ससृष्ठिप्रक्रिया सुशील, नम्न परोपकारी थे। सत्पुरुष ने सोचा कि भविष्य 
में जब मनुष्य निलंज ओर पापी होंगे, तो उन्हें दंद देने 
वाला भी फोई होना चाहिए. । इस विचार से उन्होंने सातवाँ पुरुष उत्पन्न किया जो 
फाल पुरुष कहलाया, जो सत्पुरुष के तेज से उत्पन्न होने के कारण अव्यंत बलवान 
ओर जीवों के लिये दुःखदायी हुआ । इन सभी पुत्रों को उन्होंने विभिन्न लोकों का 
ग़राज्य दे दिया | ,वे सभी अपने अपने द्वीपों में राज्य करने लगे । ये ब्रह्म सूष्टि के 
अधिकारी कभी बंधन में नहीं आते। केवल मायासृष्टि के लोगों फो बंधन ओर 
काल का भय है। इस कालपुरुष की उत्पत्ति भी विशेष प्रकार से हुईं। सत्पुरुष का 
छुठा पुत्र अक्षर चहाँ बैठा था चतुर्दिक जल ही जल था । उस समय वह निद्रा- 


१. बौलक शब्द 
२, रनेनी २। 


श्इ५ निगुण संप्रदाय में सृष्टिप्रक्रिया 


मिभूत हुआ, इस प्रकार अन्ञर के ध्यान ओर सत्पुरुष के शब्द से एक अ्रंडा उत्पन्न: 
हुआ | उस अंडे पर सत्पुरष फी ओर से लिखा था कि इसमें एक ऐसा पुत्र भेजा" 
है, जो तीन लोक मवसागर का राज्य करेगा । उस अंडे पर लिखी हुई सब बातों 
को अ्द्धर पुरुष ने ज्यों ही पढ़ लिया उसके देखते देखते वषद्द फूट गया । उसमें से. 
अत्यंत प्रबल काल पुरुष उत्पन्न हुआ । तब अ्रक्चर ने उसको निरंजन कह कर. 
पुकारा | यह निरंजन सत्पुरुष की क्रोधाप्नि के भाग से उत्पन्न हुआ था; इससे वह 
पूर्णतया श्प्मि है | निरंजन के अतिरिक्त इसके अनेक नाम हैँ । फाल; कैल, अंगार, 
ओंकार, निरंकार, निर्गुश, ब्रह्म, ब्रह्मा, धर्मराज, खुदा, अल्ा, करीम, अद्वैत; 
केशव, नारायण; हरिहर, विश्व॑ंभर, बासुदेव, जगदीश, जगन्नाथ, जगतपति; राजेश्वर, 
इईंश, परमेश्वर, विश्वनाथ, खालिक; रब, रब्बिल आलमीन और इक इत्यादि बहुत से 
इसके नाम हैं। निरंजन पैदा होने के उपरांत एक चरण पर खड़ा होकर, स्तर युग 
पर्यत सत्पुरुष का ध्यान करता रहा । रत्पुरुष के प्रसन्न होने पर निरंजन ने उनसे 
वरदान माँगा कि उसे तीन लोक भवसागर का राज्य मिले, जिससे वह सूश्टि की 
रचना कर उसे अपने अधीन रखे । सत्पुरुष ने उसकी यह प्रा्थना स्वीकार कर ली | 
फिर उन्होंने उसे समझाया कि देखो मैंने तुम्हारी प्रार्थना तो स्वीकार कर ली, किंतु 
सृष्टिरवना की सारी सामग्री कूर्म के पास है। निरंजन को कहा क्लि बह कूर्मजी 
के पास जाकर सृष्टिःचना की सामग्री माँग लाए। किंतु उनसे नम्नता और शिष्टता 
का व्यवहार करे। निरंजन सत्पुरुष के इस वरदान पर अत्यंत उत्कुलु हुआ और वह 
प्रसन्न चिच पाताल लोक में निरंजन के समीप गया। जब निरंजन ने कूम फो देखा 
तो उनके शरीर का विस्तार देख चकित रह गया। कूम॑न्री का शरीर अरट्ठानबे 
करोड़ योजन का है। निरंघन को अत्यंत अमिमान हो गया था । उसने कूर्मजी 
से अत्यंत उद्दंडता के साथ कहा सुझे सत्पुरुष ने तीन लोक का राज्य प्रदान 
किया है और यह भी कहा है कि में तुमसेसष्टि रचना की सामग्री लेकर नई 
सृष्टि बनाऊँ। निरंजन ने यह भी फहा कि यदि देने में आप आनाकानी करेंगे तो 
मैं बलपूर्वक मार कर छीन लूँगा | ऐसी बःत सुनकर कूर्म ने सामग्री देने से इनकार 
कर दिया। तत्पश्वात्‌ निरंजन कूम से भिड़ गया | भर्यंकर दूंद्व युद्ध हुआ | अंत 
में कठिन प्रह्यर करके निरंजन ने नख से कूम के तीन शिर काट डाले । इन तीन 
शिरों के कर जाने के कारण कूम के शरीर से सूष्टिस्वना की समस्त सामग्री गिर 
पड़ी | यूये, चंद्र, नक्षत्र; पंच-तत्व, तीन गुण इत्यादि इनके पैर से निकल पड़े । 
इस प्रकार तारे, आकाश, प्रथ्वी आदि सभी प्रकट हो गए। इधर कूम जी ने 
सत्पुरुष का ध्यान किया और अपने कष्ट और अपमान का उनसे निवेदन किया | 


भनिगुंण साहित्य ; सांस्कृतिक पृष्ठभूमि २३४६ 


सत्पुदष ने कूम से कहा कि मैं निरंजन फो नष्ट तो नहीं करूँगा, क्योंकि मेरे सभी 
पुत्रों का जीवन एक ही धागे से बंधा हैं। एक को नष्ट करने से समी पुत्र नष्ट हो 
जायगे | किंतु श्र निरंजन को भेरा दर्शन नहीं मिलेगा ओर यह काल एक लाख 
जीव प्रति दिवस खायेगा और सवा लाख उत्पन्न करेगा। निरंजन सूश्रिचना की 
सामग्री पाकर भी सृष्टि का आरंभ नहीं कर सका क्योंकि कोई बीज खेत में नहीं था । 
निरंजन ने पुनः सोलह युग तक तपस्या की | इस बार पुन; सत्पुरष ने उसकी 
आकांक्षा पूरी की। अद्या के नाम से उन्होंने एक सुंदरी कन्या उत्पन्न फी। वह 
सुंदरी कन्या निरंजन के पास आई। उसे देखकर लिरंजन कामातुर हो गया। 
अद्या ने आपति की शोर कह! कि हम तुम दोनों भाई बहन हैं। इस पर निरंजन 
ने क्रुद्ध द्वोकर श्रद्या को निगल लिया । उसी समय उसने सत्पुरुष का स्मरण 
किया। सत्पुरुष ने जागजीत को भेजा । उन्होंने सुरति के तीर से काल्मपुरुष को 
मारा | उसने भवानी को उगल दिया | किंतु उसके पश्चात्‌ वह इतनी भवभीत हुईं 
कि वह निरंजन की श्राज्ञा में रहने लगी। निरंजन के निरंतर सहवास के कारण 
भवानी कही जानेवाली श्रद्या भी उसी के समान हो गई। निरंजन महाकाल है 
ओर यह भी महाफाली हो गई | समय आने पर निरंजन ओर अ्द्या का विधिवत्‌ 
विवाह हुआ दोनों श्रानंद मनाने लगे । बहुत दिनों तक भोग-विल्लास करने के 
पश्चात्‌ निरंजन ने कू्म जी के जो तीन शिर खा डाले थे, उन तीनों के प्रभाव से 
तीन पुत्र उत्पन्न हुए । अ्रद्या के गर्म से ये जो तीनों पुत्र हुए. उनमें सबसे बड़े ब्रह्मा 
थे जिनमें रजोगुण की प्रधानता थी। दूसरे बेटे विष्णु थे, जिनमें सत्वगुण की 
प्रधानता थी। तीसरे शिव थे, जिनमें तमोशुश की संपन्नता थी। ये तीनों पुत्र जब 
उत्पन्न हुए तो निरंजन शून्य रूप होकर लुप्त हो गया ओर पूत्रों को पिता का दर्शन 
नहीं हो सका। कुछ उ्याने होने पर इन पुत्रों ने जब अपने पिता के संबंध में 
माता से जिज्ञासा की तो श्रद्या ने उन्हें समम्काया कि वही उनकी माता है। 
तीनों लोकों को रचनेवाली है। वह अब उनकीं पत्नी है ओर वे उसके पति हैं। 
कबीर की रचना में इसका उल्लेख इस प्रकार है-- 


नव ' न्रह्मा पछल 'महतारी | को तोर पुरुष तू काकरि नारी। 
_ठुस हम हम तुम और न कोई । तुमह्दि मोर पुरुष हमहिं तोहिं जोई । 


किंतु तीनों पुत्रों की माता की बातःका विश्वास नहीं रहा । उन्हें उसे मिथ्याभाषिणी 
समझा किंतु उत्तर न देकर मोन रहे । 
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निरंजन शून्य में जाकर समाधि लगाकर ध्यानावस्थित हुए । उसी आत्म- 
विस्मृति की अबस्था में उनके श्वास के मार्ग से चारों वेद निकल पड़े | निरंजन ने 
जो स्वसंवेद से सूद्टम बातों फो चुन कर अपने हृदय में रखा था, उसमें उसके भी 
बहुत से त्रिचार मिले थे। चारों वेद स्वसंवेद के त्वचाजश्ञान से बने हैं। त्वचाज्ञान 
से तात्पय मोदा या सामान्य ज्ञान है। इनको बातें उत्कृष्ट हैं, किंतु सब ल्क्ृष्ट नहीं । 
ये चारों वेद निरंजन के संपर्क के कारण दूषित हो गए । स्वघ॑वेद में जो पवित्रता 
झोर निष्कलंकता है; बह इनमें नहीं आरा पाई | यह वेद निरंजन के हाथ से निकल 
कर ब्रह्मा के हाथ में आया। उन्हीं के द्वारा इसका संसार में प्रचार हुश्ना। ये 
चारों वेद भी ओर कुछ नहीं । कबीर जाहवब की ही वाणी के परिवर्तित रूप हैं | 
इन चारों वेदों का नाम परसमवेद है श्रोर इन्हीं को पराक्ृत वेद भी कहते हैं । 
प्रथम स्वसंवेद में जो कबीर साहब की कोय्वाणी कहलाती है इसी से ऋग्वेद 
निकला है। कवीर साहब की दूसरी, जो ठकतार वाणी है उससे यजुर्वेद निकला 
है। कबीर साइब की बाझी फा एक तीसरा माग है, जिपमें राग रागिनियाँ है । 
बह सासवेद के नाम से विख्यात दे । कबीर साहब के ज्ञान का चौथा भाग बीबक 
ज्ञान है; उससे अथरव बेद बना है | 


यह वेद विषाक्त है। यह विषकुंडलिनी से उद्भूत है। वेद का पिता 
श्रोश्मू है ओर 5७ फी माता कुंडलिनी है। महामाया जो नाभि के नीचे रहती है 
सो साँप की सूरत की दे; इसके झुँह से फूल्कार निकलती रहती है। इसी से मन सें 
स्फूर्ति रहती है । किंतु यह विष जिस मन में प्रवेश करता है, उम्रकी मृत्यु होती है 
ओर जग्म मरण के बंधन से उसकी सुक्ति नहीं होती। छुंडाकनी का यह विष 
आम में व्यास है श्रोर उस ओम से उत्पन्न वेद में मी यह विष व्याप्त है। यही 
फारण है कि वेदादि पुस्तकों के ज्ञान में विश्वास करनेवाले व्यक्ति विष वासना के 


चक्कर में पड़ते हैं । 


बेद उत्पन्न करने के बाद ब्रह्मा ने उन्हें समुद्र में छिपने की आशा दी। 
उसी समय श्रद्या ने अपने शरीर से तीन कन्याओं को उत्पन्न किया । उनको भी 
उन्‍होंने समुद्र में छिपने का आदेश दिया । वें भी उसी में जाकर छिप गई। श्रद्या 
के तीनों पुत्र ब्रह्मा; विष्णु, महेश इसके संबंध में बिलकुल अनमभिज्ञ रहे | तदुपरांत 
निरंजन ने अद्या को आज्ञा दी कि वह अपने तीनों पुत्रों द्वारा समुद्र का मंथन 
कराए। उन्होंने समुद्र मथा । उसमें से बहुत से पदार्थ मिले। उन सभी वस्तुओं 
को तीनों भाइयों ने उसी रूप में माता के संगमुख रख दिया । माता ने उन वस्तुओं 
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को तीनों में बॉँद दिया | सरस्वती श्रोर चारों वेद ब्रह्मा के हिस्से पड़े । लक्ष्मी 
विष्णु के हिस्से रहीं शोर शिव को सती मिलीं। ब्रह्मा को इस प्रकार वेद की प्राप्ति 
हुईं | उसमें उन्होंने देखा कि एक ऐसे विराद पुरुष का वर्शान है; जिधका शिर 
आकाश में है और पैर पाताल में | चारों दिशा उसके कान ओर स्य तथा 
चंद्र उसके नेत्र हैं। ब्रह्मा ने अपनी माता झद्या से इस संबंध में जिशज्ञासा की | 
क्योंकि अद्या ने बता रखा था कि इस सूष्टि में कोई भी पुरुष नहीं है। श्रद्या की 
आज्ञा से ब्रह्मा अपने पिता विराट पुरुष के दर्शन के निर्मित्त चल्न पड़ा। उत्तर 
दिशा में एक एकांत स्थान देखकर वह समाधि लगा कर बैठ गया। ब्रह्मा की 
उस समाधि में चार युग व्यतीत हों गए तो श्रद्या को चिंता हुई कि स॒थ्टि कैसे 
बनेगी । उसने अपने शरीर के मेल से गायत्री को उत्पन्न किया श्रोर उसे आज्ञा 
दी कि किसी प्रकार ब्रह्मा को लौटा लाए। ब्रह्मा तपस्या में मग्न था। गायत्री के 
जगाने से क्रुद्ध छुआ, किंतु बाद में गायत्री और पुष्पावती ( जिसे गायत्री ने उत्पन्न 
किया था ) के साथ, «एक राय हो श्रद्या के यहाँ पहुँचा ओर ब्रह्मा ने अदश्या से 
कहा कि उसने पिता निरंजन का दर्शन किया। गायत्री और पुष्पावती ने भी 
समर्थन किया। किंतु श्रद्या ने ध्यान कर निरंजन से पूछा | यह जानकर कि तीनों 
ने झूठी बात कहदी है, उसने क्रुद्ध होकर ब्रह्मा को शाप दिया कि तेरी पूत्रा सँसार 
से समाप्त हो जायगी, तुम्हारी संतान द्वार द्वार ठोंफकर खायगी। तुम्हारी तरह 
तुम्हारी संतान भी झूठी होगी। गायत्री को झाथा ने शाप दिया कि वह चार पैर 
की होगी और उसके कई पति होंगे और बिल्ठा खायगी | पुष्पावत्ती को भी केवड़ा 
और केतकी द्दोकर एथ्वी पर जाने के लिये शाप दिया। यह भी कहा कि ये फूल 
कटीले होंगे और गंदे स्थानों पर बोए जायेंगे।. अ्रद्या ने क्रोध के आवेश में शाप 
तो दे दिया; किंतु उसे पश्चाताप होने लगा कि निरंजन कहीं क्रुद्ध न हों और सटष्टि 
असार का कार्य झूक न जाय | इसी समय निरंजन की ओर से आकाशवाणी हुई 
“हे भवानी मैंने तुम्हें खष्टि के प्रसार के निमिच नियुक्त किया था, तुमने इसके विपरीत 
आआचरणु-किया | इन तीनों को त॒म्हारे शाप के कारण बहुत दुःख पहुँचा है। अत; 
तुम्हें द्वापर में द्रॉपदी के रूप में श्रवतार लेकर पाँच पतियों फी पत्नी बनना पड़ेगा 
ओर अब भी बहुत से कष्ट सहने होंगे ।? तत्पश्चात्‌ 'अद्या ने विष्णु फो पिता के 
दर्शनार्थ भेजा | विष्णु पाताल लोक गए और वहाँ शेषनाग की विषभरी फुफकार 
से श्रचेत हो गए ओर उनका गोरा शरीर नीला हो गया। निरंजन ने उन्हें लौदा 
कर माता अद्या से बिलकुल सच बातें कहने को फकह्दा। विष्णु ने लौटकर माँ से 
यथार्थ निवेदन किया। माँ अ्रदया श्रत्य॑त प्रसन्न हुई। उन्हें पिता निरंबन का दर्शन 
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कराया और त्रिलोक के राज्य का अ्रधिकारी बनाया। विष्णु, निरंजन और अद्या 
तीनों ही एक स्वरूप हो गए ओर इसी रूप फो वेदों ने परमेश्वर कह्दा है| 

श्रद्या ने अपने दोनों पुत्रों की यथास्थान स्थित कर दिया था। वह अब 
शिव के यहाँ गईं । उनसे उसने पिता का समाचार पूछा। वे मौन रहे । सत्य 
भूठ कुछ भी नहीं बोले । अतः श्रद्या ने कद्दा कि तुमने कुछ नहीं दह्ढा, अतः तुम 
योगसमाधि कर, शीश पर जठा रख ओर शरीर में भस्स रमा भयानक वेष धारणा 
करो ओर तुम क्रोधी होगे । इसके उपरांत श्रद्या ने पुनः शिव से बरदान माँगने 
को कहा | शिव ने अमर ओर परम वीर होने का बरदान माँगा। भवानी ने 
तथास्तु कहा । 

शेषनाग ने विष्णु को जो जल्लाया था उसी कारण उसे कालीनाग के रूप 
में पृथ्वी तल पर श्राना पड़ा । जब विष्णु ने द्वापर में कृष्ण रूप से अवतार लिया 
तो उससे पिछले अपमान का बदला लिया | 

इस प्रकार ब्रह्मस॒टि और जीवसूष्टि का निर्माण होने के बाद निरंजन 
ने मायासष्टि की रचना का विचार किया | ब्रह्म ओर जीव सृष्टि का कभी विनाश 
नहीं होता, कितु मायासष्टि तो बिलकुल निरंजन की इच्छा पर अवलंबित है। जब 
चाहे समेठ ले और जब्र चाहे उसको फेला दे। निरंजन विष्णु मिलकर समस्त 
सष्टि का राज्य करने लगे। निरंजन निराकार और निर्शुण रूप में रहकर और 
विष्णु सगुण रूप में | ॒ 

ग्रद्या, ब्रह्मा, विष्णु ओर शिव मे मिलकर चार कोटि की चौरासी लाख 
योनियों की रचना की । अंडज जोवों को छत्या ने उत्पन्न किया । अंडन वे जीव 
हैं जो अंडा से उत्पन्न होते हैं | पिंडज जीवों को ब्रह्मा ने उत्पन्न किया। ये ज्ञीव 
बच्चा देते हैं। ऊष्मञ्ञ जीवों को विष्णु ने उत्पन्न क्रिया | ये जीव वस्तुओं के मले 
ज़ुरे संयोग से उत्पन्न होते हैं जेसे मच्छुड़ ओर मक्खी आदि। स्थावर जीव के 
र्चयिता शिव जी हैँ। इसमें सब जड़ पदाथ हैं। 

विष्णु का निवासस्थान बैकुंठ कहलाता है। यह पृथ्वी से साठ सुख योजन 

ऊँचा है। इसके बीच में विष्णु का सिह्दासन है। चित्रगुत जो आपके मंत्री हैं, 
जो सबके पाप ओ्रौर पुणय का हिसाब रखते हैं। जीवों को नरक ओर स्वर्ग सब 
विष्णु जी की श्राज्ञा से मिलता है। इस प्रकार ब्रह्मा, विष्णु और शिव अपने अपने 
लोगों में राज्य करने लगे और उन्होंने अपनी माँ अ्द्या को सर्वथा भुला दिया । 
अब श्रया की इसकी चिता लगी। उन्होंने अपने शरीर से तीन अपूर्य सुंदरी 
'कन्याएँ रंभा, सुची और रेशुका नाम की उत्पन्न की और उन्हें समस्त संसार में 
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अपनी पूजा के प्रचार की आज्ञा दी। इन तीनों ने अनेक राग रागिनियों की सूध्ि 
कर सबकी वशीमभूत कर लिया | तत्पश्चात्‌ छद्या की पूजा का प्रचार किया | इस 
प्रकार भवानी की पूजा का समस्त संसार सें प्रचार हुआ । इस प्रकार निरंजन 
अद्या, ब्रह्मा; विष्णु ओर महेश इन पांचों ने समस्त सृष्टि में अपनी पूजा 
का प्रचार किया और सत्यपुरष को बिलकुल ओझोट में रखा। सारे जीवों 
की भवसागर में अनेक युक्ति से बाँध रखा। वेद रूपी भवसागर के दोनों 
किनमारों पर अद्या ओर निरंजन सचेत होकर बेठे हैं। किसी भी जीव को 
इससे मुक्त होने नहीं देते हैं। इस भवसागर में समस्त जीव मछुली के समान हैं 
और ब्रह्मा, विष्णु ओर महेश तीनों बल्लवान मछवे हैं। समस्त जीव भय से तस्त 
हैं। कोई भी सामना नहीं कर सकता । यदि कभी किसी ने इन्हें दबाया तो निरंजन 
और अद्या तत्काल सहायताथ था जाते हैं। बब जीव बहुत दुखी हुए और वरुण की 
पुकार सत्य लोक में पहुँची तो सत्पुदष ने दयाद्र होकर ज्ञानी जी फो भेजा । 
नी जी अर्थात्‌ कबीर साहब के झ्रागमन मात्र से और सत्य शब्द की टेर से ही 
सब जीव शांत हुए । 
भवसागर के रूप ओर उसकी उत्पत्ति के संबंध में एक और प्रकरण आया 
है। एक बार बिष्णु, तनह्मा ओर शिव किसी वृक्ष की छाया में बैठे थे। उसी समय 
उन्हें एक रक्त की नदी लददराती हुई दिखलाई पड़ी। उस नदी फो देखकर 
शोर उसमें आती हुई भयंकर दुर्गंधि को असम समझ कर, विष्णु तो सबसे पहले 
भाग खड़े हुए | ब्रह्मा कुछ देर तक पेय धारण किए बैठे रहे, किंतु बाद में उन्हें 
भी वहाँ रहना असंभव हो गया है। वे भी वहाँ से भगे। रह गए अकेले शिव । 
वे अंत तक बैठे रहे ओर जब वह नदी एकदम समीप आर गईं तो उसे पकड़कर 
उन्होंने ग्रासन बना लिया। और भयंकर दुर्गेब के बावजूद उसी पर बेठे 
रहे । उसमें से अद्या प्रकट हुई। उन्होंने शिव पर प्रसन्न होकर महाकाली रूप 
धारण कर उनके साथ रहने का बरदान दिया। यही रक्त नदी भवसागर 
* है। वही. नदी स््री की योनि है जो रक्त में मरी हुई हे और जिससे सब्रकी 
उत्पति होती है। 
महाप्रलय की कहानी ओर उसके बाद सश्टिस्वना का वृत्तांत कबीर 
मंदूर में ही एक दूसरे स्थल पर थोड़े अंतर के साथ दिया गया है। उसके अनुसार 
महाप्रलय होने के पूर्व प्रलय के अनेक लक्षण दिखलाई पड़ेंगे । पृथ्वी पर उस' 
समय पाप की श्रत्यंत प्रबलता हो जायेगी। महाप्रलय के सवा सो वर्ष पहले से 
बराबर ग्रहण लगता जायेगा और एक सो वर्ष पर्यत बराबर च॑द्रप्रहण होगा +. 
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इसके उपरांत सूर्यग्रहण होगा। सूर्य ओर चंद्र अहण की समाप्ति पर महाप्रलय 
ग्रायगा । चारों ओर सर्वत्र जल ही जल दृष्टिगोचर होगा। सहल योजन छँची 
पानी की लहरें उठेंगी | उस अपूर्व जलप्रवाह में समस्त जीव मर जायेंगे और केवल 
शुन्य मात्र चतुर्दिक अ्रवशेष रहेगा। काल पुरुष अपने में सारी सथ्टिरवना को 
समेद लेगा | पाँच तत्व श्र तीन गुणों को भी काल पुरुष आत्मसात्‌ कर लेगा | 
अ्रद्या को काल पुरुष निगल जायगा। निरंजन के मस्तिष्क में एक श्रद्धगोलाकार 
प्रसाद शंग के समान स्थान है। वह समस्त सश्टिरवना को उसी स्थान में सूदम 
रूप से रख लेगा । वह सत्तर युग तक बराबर अपने मस्तक'के उस स्थान विशेष में 
उसे लिये घूमता रहेगा | इसके बाद उधका बिच व्याकुल हो जायगा | एक्रांत होने 
के कारण उसके मन में अत्यंत घबराहट होंगी। वह अपने को ही कुछ उमय के 
लिये सत्युरुष श्मझने की चेड्टा करेगा। किंठु अपने को उस तरह समर्थ 
न पाकर वह मन सें दुखी होगा | वह सत्यलोक के आसपास चक्कर काटते हुए 
इसका निवेदन फरेगा। सत्यपुरुष ज्ञानी जी को निरंजन को सांत्वना देने के लिये 
भैजेंगे। ज्ञानी जी सत्पुरुष का संदेश उसे देंगे कि तुम कूम जी की पीठ पर तीन 
लोक की रचना का विस्तार करो | उस शञ्ञाज्ञा को सुनकर निरंजन तुरंत ही कूर्म जी 
की पीठ के ऊपर तीनों लोकों की रखता का कार्य आरंभ कर देगा । उसी समय 
वह अपने मुँह से श्रद्या को भी उगल देगा। श्रद्या और निरंजन परस्पर सहयोग 
से ब्रह्मा, विष्णु ओर महेश इन तीनों देवताओं की सट्टि करेंगे। फिर ये पाँचों 
मिलकर सारी झश्टि की रचना करेंगे । 


सृष्टि की उत्पत्ति का जो वर्शन ऊपर किया गया है वह केवल पौराणिक 
है। उसी तरइ की मिलती जुलती कल्पना हिंदू पुराणों में मी की गई है। हिंदू 
पुराणों में कल्पना के साथ दशन का भी सामंजस्य किया 

भागवत्‌ पुराण में गया साहित्य दशन तो मूलतः सष्टिचना और 
सृष्टि प्रक्रिय. उसके विभिन्न उपकरण को ही लेकर लिखा गया है। 
गवत्‌ में जिस प्रकार से सष्टिस्‍चना का ,वर्णुन किया 

गया है। उसमें हम यही सामंत्रस्य पाते हैं। वह वर्शान संक्षेप में कुछ इस 
प्रकार का है! | 
3 श्रीमद्भागवत महाधुराण, भ्रथम खंड, तृतीय स्कंध, प्ृ० २१३ ( गीता 
प्रेस का हिंदी अनुवादसहित संस्करण )। 
नि० सा पू० १६ ( ११००-६१ ») 
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सृष्टिरचना के पूर्व समस्त आत्माओं के आत्मा एक पूर्ण परमात्मा थे--न 

द्रष्टा था न दृश्य | वे ही द्रश होकर देखने लगे । उस समय वे अद्वितीय रूप से 

प्रकाशित हो रहे थे । ऐसी श्रवस्था में वे अपने को श्रसत्‌ के समान समझने लगे । 

किंतु वे असत्‌ नहीं थे, उनकी शक्तियाँ ही सोई थीं। यह द्रश् और दृश्य का 

अनुसंघान करनेवाली शक्ति ही-कार्य कारण रूपा साया है ! इस माया के द्वारा 

ही मगवान ने विश्व का निर्माण किया है। काल शक्ति से जब त्रिगुशम्यी माया को 

क्लीम हुआ तब इंद्रियातीत चिन्मय परमात्मा ने अपने अंश पुरुष रूप से उसमें 
चिदाभास रूप बीज स्थापित किया | तब उस झव्यक्त माया से महतत्व प्रकट हुआ । 

महतत्व पर भगवान की दृष्टि पड़ने पर उसका रूपांतर अहंकार में हुआ। 88 तत्व 
में विकार होने पर वैक्रारिक अहंकार से मन ओर जिनसे विचारों का ज्ञान होता है, 
वे इंद्वियोँ के अधिष्ठाता देवता हुए। तेजस अहंकार से ज्ञानेंद्रियाँ आर कर्मेंद्रियाँ हुईं 
तथा तामस अ्रहकार से सुद्ध भूर्तों का कारण शब्द तन्मात्र हुआ और उससे दृशंत 
रूप से आत्मा का बोध करानेवाला श्राक्राश उत्पन्न हुआ । भगवान की दृष्टि जन्र 
अकाश पर पड़ी तब उससे फिर काल, माया ओर चिदाभास के योग से स्पर्श 
तन्मात्र हुआ श्रोर उसके विक्वत होने पर उससे वायु की उत्पत्ति हुई। वायु ने 
आकाश के सहित विक्षत होकर रूप तन्मात्र की रचना की ओर उससे संसार का 
प्रकाशक तेज उत्पन्न हुआ । फिर परमात्मा की हएष्टि पड़ने पर वायुयुक्त तेञ् ने 
विक्ृत होकर रस तन्मात्र के कार्य जल को उत्पन्न किया। तदंतर तेज से युक्त 
जल ने ब्रह्म का दृष्टिपात होने पर काल, माया और चिदंश के योग से गंध गुणमयी 

पृथ्वी को उत्पन्न किया | ,सवंशक्तिमान भगवान ने जब देखा कि आपस में संगठित 

न होने के कारण ये मेरी महतत्व आदि शक्तियाँ विश्वरचना के कार्य में अतमर्थ 
हो रही हैं, तब वें कालशक्ति को स्व्रीकार कर एक साथ ही महतत्व, श्रहंकार, 
पंचमभूत, पंचतन्मात्रा ओर मन सहित ग्यारह इंद्रियाँ--इन तेईस तल्वों के समुदाय 
में प्रविष्ठ हों गए ।. उनमें प्रविष्ट होकर उन्होंने जीवों के सोए हुए अद्दृश को जाग्रव 
(किया ओर परस्पर विलग हुए उस तल्वसमूह की अपनी क्रियाशक्ति द्वारा आपस 
में मिला दिया । इन सबकी प्रेरणा से अदिपुरुष विराट उत्पन्न हुए । अर्थात्‌ जन्र 

भंगवान ने अंशरूप से अपने उस शरीर में प्रवेश किया तब वह विश्वःचना करने 

वाला महतत्वादि का समुदाय एक दूसरे से मिल कर परिशाम को प्रात हुआ | यह 

सत्बों फा परिणाम ही विराद पुरुष है; जिसमें चराचर जगत्‌ विद्यमान है। यह 
विराट पुरुष ही प्रथम जीव होने के कारण समस्त जीवों का आत्मा, जीव रूप होने 
के फारश परमात्मा का अंश शोर प्रथम अमिव्यक्त होने के कारण भगवान का 
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शथ्रादि अवतार है। श्री भगवान ने अपने तेज से इस विराद पुरुष को चेतन किया | 
उसके जाग्रत होने पर देवताश्रों के स्थान प्रकठ हुए । विराद पुरुष को पहले मुह 
उत्पन्न हुआ | उसमें लोकपाल श्रप्मि अपने अंश वामिद्रिय के समेत प्रविष्ट हो 
गया, जिससे बह जीव बोलता है। फिर विराट पुरुष के ताल उत्पन्न हआआ; उनमें 
लोकपाल वरुणु झपने अंश रसखेंद्रिय के सहित स्थित छुआ, जिससे जीव रस ग्रहण 
करता है। इस प्रकार जब विराट देह में नथुने प्रगठ हुए ठो उसमें दोनों अश्विनी- 
कुमार अपन अंश घ्राशुद्रिव के सहित प्रविष्ठ हुए, जिससे जीव गंबव ग्रह करता दे । 
फिर उस विराट देह में आंखें प्रकट हुई! । तब उनमें अपने शांश नेत्रेंद्रिय सहित 
ले|कपति सूय ने प्रवेश किया जि द्रेय से पुरुष को विविध रूपों का श्ञान होता 
है। तत्पश्वात्‌ त्वचा प्रकद हुई उसमें अपने अंश त्वगिद्विव सहित वायु स्थिर हुआ, 
जिसते जाब स्पश का अवुमब करता है। जब इसके करणुडिद्र प्रकट हुए तब उनमें 
अपने अ्रंश श्रवशुद्रिय के सहित दिशाश्रं ने प्रवेश किया निधसे जीव को शब्द का 
ज्ञान होता है। फिर विराट शरीर में चर्म उत्पन्न हुआ, उसमें अपने अंश रोगों के 
सहित ओषधियाँ स्थिर हुई! ज्ञिन रोमों से जीव खुजली आ्रादि का अनुभव करता देन 
झब उस लिंग उत्पन्न हुआ | इस आश्रय में प्रजापति ने अपने अंश वीय के साथ 
प्रवेश किया, जिससे जीव आनंद का अनुभव करता है। फिर विराद पुरुष को गुदा 
प्रकट हुई । उसमें लोकपाल मित्र ने अपने अंश वायु इंद्रिव के सद्दित प्रवेश किया, 
इससे जीव मल त्याग करता है । इसके पश्चात्‌ उसके हाथ प्रकट हुए | उनमें श्रपनी 
ग्रहण त्याग रूपा शाक्त सहित देवराज इंद्र ने प्रवेश किया | इस शक्ति से जीव 
अपनी जीविका ग्रहण करता है। जब उसके चरण उत्पन्न हुए तब उनमें अपनी 
शक्ति गति के सहित लोकेश्वर विष्णु ने प्रवेश किया । फिर इसके बुद्धि उत्पन्न हुई । 
इस स्थान में बुद्धि शक्ति के साथ वाक्पति ब्रह्मा ने प्रवेश किया | हृदय उत्पन्न होने 
पर उसमें अपने अंश मन के सहित चंद्रमा स्थित हुआ। तंत्पश्चःत्‌ विराट पुरुष में 
अहंकार उत्पन्न हुआ । इसमें क्रियाशक्ति सहित अमिमान ( रुद्र ) ने प्रवेश किया । 
इससे जीव अपने कतंव्य को स्वीकार करता है। अब इसमें चित प्रकदू छुआ।_ 
उसमें चित्त शक्ति के सहित महतत्व ( ब्रह्मा ) स्थित हुआ । इस चित शक्ति से 
जीव विज्ञान ( चेतना ) को उपलब्ध करता है। इस विराद्‌ पुरुष के शिर से 
स्वर्गलोक, पेरों से पृथ्वी ओर नामि से अंतरिक्ष उत्पन्न हुआ। इनमें क्रमशः 
सत्व, रज और तम तीनों गुणों के श्रनुपात से देवता, मनुष्य ओर प्रेतादि 
देखे जाते हैं। वेद और ब्राह्मण भगवान के मुख से प्रकट हुए। उनकी. 
भुजाओं से छत्रिय उत्पन्न हुआ। उनकी जाँतों से सबका निर्वाह करने- 


त्रे 
मे 


है 
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वाला वैश्य वर्ण उत्पन्न हुआ | फिर भगवान के चरणों से सेवाइसि का अधिकारी 
शूद्र वर्ण प्रकद हुआ । 

विदुर और मैत्रेय के संवाद रूप में यह सूश्टिस्‍वचना का वर्णन भागवबत- 
पुराण में आया है। इतना सुनने के बाद विदुर जी ने पुनः मैत्रेय ऋषि से प्रश्न 
किया कि आप, सूषश्टिरचना में अनेक प्रकार के जीवों की कैसे उत्पत्ति हुई इसका 
व्योरेवार व्शन करें, तत्पश्चात्‌ उन्होंने फिर से उस वशुन को सुनाया। साष्टि के 
पृ्व समस्त विश्व जल में ड्रवा हुआ था। सुशिकर्म से श्रवकाश ले भगवान अपने 
ज्ञान को शब्तुणण रखते हुए योगनिद्रा का श्राश्रय ले श्राँख मूँदे हुए आत्मानंद का 
अनुभव कर रहे थे। उन्होंने केवल काल शक्ति फी जाग्रत रखा था कि सूश्िकाल 
थाने पर उन्हें जगावें। एक खसहलल युगपयत जल में शयन करने के पश्चात्‌ काल 
शक्ति ने उन्हें प्रेरित किया । जिस समय भगवान की दृष्टि अपने में निहित लिंग 
शरारादि सूद्दम तत्व पर पड़ी, तब वह कालाश्ित रजोगुश से दछुमित होकर खष्टि- 
रचना के निर्मित उनके नाभि देह से बाहर जिकला। फर्मशक्ति को जाग्रत करने 
वौले काल के द्वारा विष्णु भगवान की नाभिसे प्रकथ हुआ यह सूद्धम तत्व कमल 
फोश के रूप में सहसा ऊपर उठा और उसने सूर्य के समान अपने तेज से उस 
अपार जल्लराशि को देदीप्यमान कर दिया। उससे साज्षात्‌ वेदमूर्ति ब्रह्मा जी प्रकट 
हुए । उस कमल की गद्दी पर बैठे हुए ब्रह्मा ने चारों शोर गर्दन घुमाकर देखा 
शोर उन्हें कोई लोक नहीं दिखाई पड़ा । चारों दिशा की ओर मुख फरने से उन्हें 
चार मुख हो गए | ब्रह्मा जी फो उस कमल का रहस्य ज्ञात न होने के कारण वे 
उम्तडी नाह्न में घुते, किंतु उसकी उत्पत्ति स्थान को हू ढ़ न सकें। निराश होकर वे 
पुन; ऊपर लोट आए | अब वे वहीं बेठ कर समाधिस्थ हो गए।। तब उनके हृदय 
में ज्ञानप्रकाश हुआ । उस समय उन्होंने देखा कि प्रलयकालीन जल्ल में शेष जी के 
कमलनाल सहश गोर और विशाल बविग्नह की शैय्या पर पुरुषोत्तम भगवान अकेले 
ही लेटे हैं। शेष जी के दस हजार फण छुत्र के समान फेले हैं। मगवान का यह 
रूप देखर ब्रह्मा जी ने उनकी स्तुति की । भगवान ने ब्रह्मा को दर्शन देकर आश्वस्त 
किया | इस तरह चिंता और उद्देग से मुक्त होकर ब्रह्मा ने पुनः सो दिव्य वर्ष तक 
तपस्या की | प्रबल तपस्या ओर हृदय के श्रात्मज्ञान के कारण ब्रह्मा का विज्ञान बल 
बढ़ गया | उन्होंने देखा कि प्रलयकालीन प्रचल वायु के ककोरों से जिस कमल पर 
बैठे हैँ वह तथा उसके चतुर्दिक का जल हिल रहा है। उन्होंने वायु श्रोर जल 
दोनों को पी लिया। तत्पश्चात्‌ उन्होंने उसी विशाल कमल के भू: भुव$, स्व: 
तीन भाग किए, । 
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सबसे पहले' उन्होंने अज्ञान की पाँच बृतियाँ तम ( अ्रविद्या, मोह अस्मिता ) 
महामोह ( राग ), तामिस्त ( द्वेष ) ओर अंब तामिख रचीं। किंतु इस श्रत्यंत 
पापमयी सृष्टि की देखकर उन्हें संतोष नहीं हुआ । फिर उन्होंने दूसरी सृष्टि रवी । 
इस बार ब्रह्मा जी ने सनक, समंदन, सनातन और सनत्कुमार ये चार मुनि उत्पन्न 
किए | किंतु निबृत्ति परायण हाने के कारण ये मुनि भी संतान उत्पादन से विरत 
रहे । उनकी यह अवस्था देखकर ब्रह्मा क्रद्ध हुए। उन्होंने अपना क्रोध रोकना 
चाहा किंतु बह क्रोष उनका भादों के बीच से नील लोहिल बालक के रूप में प्रकट 
हुआ । वे देवताओं के पूर्व भव ( रुद्र ) रो रो कर अपना नाम और निवास पूृछुने 
लगे | ब्रह्मा ने कहा कि पैदा होते ही तुम बालक के समाना रोने लगे इसलिये तुम्हें 
'उद्र! कहा जायगा । फिर उनसे कहा कि तुम स्थान झादि की सब सुविधा लेकर 
बहुत सी प्रजा उत्पन्न करो। उन्होंने अपने ही समान प्रबल अनेक संतानें उत्पन्न 
की | उनसे आंतंकित होकर बल्मा ने इन्हें तप करने का उपदेश दिया। उसके 
पश्चात्‌ ब्रह्मा ने स्वयं सृष्टि के लिये संकल्प किया शोर उन्हें! दस पुत्र उत्पन्न हुए । 
उनके नाम भमरीचि, श्रचि, अंगिरा, पुलस्त्य, पुलह, कृतु, रूगु, वशिष्ट, दक्ष और 
नारद थे | फिर ब्रह्मा जी के दाएं स्तन से धम उत्पन्न हुआ। फिर पीठ से अश्रधर्म॑ 
पैदा हुआ । ब्रह्मा जी एक बार अपनी पुत्री सरस्वती पर सुग्ध हुए थे जिस पाप के 
प्रायशिचत्स्वरूप अपने शरीर को छोड़ दिया | वही कुहरा हां गया । एक बार 
ब्रह्मा जी सृष्टिरचना के संबंध में सोच रहे थे । उसी समय उनके चार मझु्खों से 
चार वेद उत्पन्न हुए। इसी प्रकार आ्रायुवेद, धनुबद, गांधव वेद ओर स्थापत्य वेद 
इन चार उपवेदों फो भी उन्होंने उत्पन्न किया | किंतु फिर भी जिस गति से सूर्शि 
का विस्तार वे चाहते थे, नहीं हो रहा था ओर देव के संबंध में विचार कर रहे थे | 
उसी समय अ्रकस्मात्‌ उनके शरीर के दो भाग हो गए.। “कः ब्रह्मा जी का नाम है। 
उन्हीं से विभक्त होने के कारण शरीर को “काय! कहते हैं। उन दोनों विभागों से 
एक ज्री, पुरुष का जोड़ा प्रकट हुआ | जो पुरुष था वह स्वायंभुव मनु थे और नारी 
शतरूपा थी। फिर मिथुन घम से प्रज्ञा की बृद्धि होने लगी । अब इसब्प्रजा के 
रहने के लिये स्थान का प्रश्न था। मनु ने ब्रह्मा जी से निवेदन किया कि पृथ्वी तो 
प्रत्लय के नल में डूबी हुई है। जब तक इसका उद्धार नहीं होता इमारी संतान के 
'लिये स्थान नहीं मिलेगा | यह झुनकर ब्रह्मा चिंतामग्न हो गए | ब्रह्मा विचार कर ही 
शहे थे कि उनकी नाक के छिंद्र से अंगूठे के बराबर आ्राकार का बराह शिशु निकला |. 


49, द्वादशोध्यायः भागवत पुराण । 
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तुरंत ही वह बढ़ कर हाथी के आकार का हो गया। वे ही बाराह रूप भगवान 
पृथ्वी की खोज में निकले । बड़े जोर से उछुल कर वे सझुद्र के पेट को चीरते हुए. 
श्तातल में पहुंचे । वहाँ से इमारी पृथ्वी को लेकर रखातल से ऊपर झआराए। उसे 
समय मार्ग में विन्न डालने के लिये हिरशयाक्ष ने उन पर भीतर से गदा का प्रहार 
किया । उसका उन्होंने तत्काल बध कर दिया ओर उसे लेकर तत्काल वे बाहर 
निकल पड़े | इस प्रद्वार पृथ्वी के स्थित होने पर सश्टि का विकास क्रम और तीजता' 
से चल पड़ा। ब्रह्म जी ने सर्वप्रथम पॉनल शविद्या उत्पन्न की किंतु उन्हें झपना यह 
तमोमय शरीर झऋच्छा नहीं लगा । थ्तः उन्होंने उसे त्याग दिया। उस राजिमय 
शरीर को उसी से उत्पन्न यज्ञ ओर राक्तुर्मों ने ग्रहण कर लिया। फिर ब्रह्मा जी ने 
सात्विकी प्रभा धारण कर देवताओं को उत्पन्न किया | फिर ब्रह्मा जी ने अपने जबन॑ 
प्रदेश से असुरों को उत्पन्न किया । इतने कामलोलुप वे थे कि मिथुन के लिये 
ब्रह्मा जी की ओर बढ़े | ब्रह्म/ जी वहाँ से भागे और मगवान के परामश्शस्वरूप उस 
शरीर को उन्होंने व्यान दिया । उत छोड़े हुए शरीर से एक सुंदरी स्वी संध्यादेवी 
के रूप में उत्पन्न हुई । उस सुंदरी स््री को देख कर दैत्य लोग उसी पर मुग्ध हो गए। 
ब्रह्म रूपिणी सक्री ने गंधव ओर अप्पराशधों को उत्पन्न किया। किर ब्रह्मा ले उस 
शरीर का भी त्याग किया। श्रव ब्रह्माज्जी ने अपनी तंद्रा से मूत पिशाच उत्पन्न किए । 
झपंनी तिरोधान शक्ति से ब्रह्मा जी ने सिद्ध श्र विद्याघरों की स॒शि की | एक बार 
ब्रह्म जी ने अपना प्रतित्रिंच देखा | उन्हें शपना शरीर बहुल सुंदर लगा | उस प्रति्िब- 
से उन्होंन किन्नर ओर युरुष उत्पन्न किए। एक बार ब्रह्मा जी स॒ध्ति की बूद्धिन 
होने के कारण चिंतित थे। हाथ पेर फेल्ला कर वे क्रोधवश लेट गए और उस 
शरीर का भी त्याग कर दिया । उससे जो बाल झड़ कर गिरे, वे अहि हुए तथा 
उनके हाथ पेर सिकोड़ कर चलने से कर स्वभाव सर्प और नाग हुए । 


मनुस्मृति में संसार की उत्पत्ति ओर रचना का वर्शान कुछ संक्षेप में ओर 
भागवत के वशुन से थोड़ा भिन्न बतलाया गया हे। इसमें सृश्टिचमा का जो 
“ ब्र्तांव दिया गया ह उसमें पोराशिक कल्पना की उतनी 

मनुस्सखति और खश्चि- प्रमुखतां नंहीं है; जितनी भागवत में है। मनुस्कृति के 
रचना वर्शान में एक दाशंनिक आधारभूमि पर ही खष्टि के 

विकास का क्रम चलता है। मनुस्मंति का वशुन संज्षेफ 

में निम्नलिखित प्रकार का है । ह 





१, मलुस्मखति-प्रथम अध्याय । 


२४७ निमुंण संप्रदाय में सृष्टिप्रक्रिया 


प्रलयकाल में यह संसार तम में लीन, अज्ञेय, चिहरद्दित ओर बिलकुल 
सुप्तावत्था में था। तब स्वयंगू स्वेच्छा से शरीर घारण करनेवाले जो श्रव्यक्त श्रौर 
अगाचर हैं, आकाशादि महाभूतों को व्यक्त करते हुए प्रकट हुए। उस परमात्मा 
ने शनेक प्रकार की प्रजा की सध्टि करने की इच्छा से ध्यान कर सर्वश्रधथम जल को 
उत्पन्न किया | फिर उसमें शक्तिरूपी बीज छोड़ा । यह बीज सहस्लों सूर्य के समान 
प्रकाशवाया, सुद्श के समान शुद्ध अंडा हो गया, उसमें संपूर्ण लोकों की साड्टि 
करनेवाले ब्रह्मा उत्पन्न हुए। जल को नारा कहते हूँ क्योंकि बह नर ( रूप 
परआत्म ) की संतान है। बह नारा? परमात्मा का प्रथम आश्रवस्थल हे. अतः 
परमात्मा को "नारायण? भी कहते हैं| वह ब्रह्मा उस अंडे में एक वष ( ब्रह्मा के 
वर्ष प्रमाण से ३६० ब्रह्म दिन थ्र्थात्‌ एकतीस खब॑ दस शर्व चालिस करोड़ मानुण 
वर्ष ) तक निवास कर अपने ध्यान के द्वारा उस अंडे के दो ठुकड़े कर दिए । 
उन्होंन उस झंडे के दोनों टुकड़ों से स्वग तथा प्र॒थ्वी की सृष्टि की ओर बीच में आकाश, 
झाठ दिशाओ्रं ओर समुद्र की सश्टि की । ब्रह्मा ने परमात्मा से यह असत्‌ आत्मवाले 
पसन! की सृष्टि की | दथा मन से पहले अहम ( मैं ) इस श्रमिमान से युक्त एवं 
आपने कार्य में समथ अहंकार की सश्टि की | अ्रहकार से पहले आत्मोपकारक महत्‌ 
तत्व ( बुद्धि ) की, तथा संपूर्ण त्रिगुण ( सत्व, रजस श्र तमस्‌ से युक्त ) विषयों 
की, ओर रूप रस श्वादि विषयों को ग्रहण फरनेवाली नेत्रादि पांच ज्ानेंद्वियों 
. तथा गुदा थ्रादि पाँच कर्मेंद्रियों की तथा पाँच शब्द तनन्‍्माचादियों की खुष्टि की । 
अनंत शक्तिबाले उन छः ( अहंकार, रूप, रस, गंध; स्पंश शोर शब्द ) के सूक्ष्म 
अवयत्रों को उन्हीं के अपने अपने विकारों में मिलाकर सब प्राशियों फी रु 
की । विनाशरहित उस ब्रह्म से महाशक्तियुक्त सात पुरुषों ( महतत्व, अहंकार: 
पंचतन्मात्रा ) की सूद्धम मूर्ति के अंशों से विनाशशील यह संसार उत्पन्न हुश्आा। 
हिरणशयगर्म उसी ब्रह्मा ने सबों के माम और कर्म तथा लोकिक व्यवस्था को पहले वेद 
शब्दों से ही जानकर पह्थक्‌ किया | उस ब्रह्मा ने देव, कर्म, स्वभाव: प्रा .); अप्राणी, 
पत्थर आदि साधारण ओर सनातन यज्ञ की स॒ष्टि की । उस ब्रह्मा ने यश्ञों को सिद्धि 
के लिये अग्नि, वायु और सूर्य से नित्य ऋग्वेद, यजुबेँद, और सामवेद को क्रमशः 
प्रकट किया | फिर उप्त ब्रह्मा ने समय ( निमेष, काष्ठ, कला, दिन; रात, पक्ष, मास, 
वर्ष आदि ) उनके विभाग, नक्षत्र ( अश्विनी, भणी आदि २७ या २८ ) ग्रह 
( सुर्य, चंद्रादि ), नदी, समुद्र, पर्वत, सम; विषम, तप, वाणो, रति, इच्छा और 
क्रोध की सृष्टि की'। इसके उपरांत उन्होंने कर्मों की विवेचना के लिये घ्म श्रोर 
अधम को पथक्‌ पृथक बतलाया तथा इन प्रजाओ्रों को सुख तथा दुःख आदि ( राग 
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द्ेष, शीत, उष्ण, भूख प्यास आदि ) इंद्वों से संयुक्त किया । श्र्थात्‌ धर्म से सुख तथा 
अधम से दुःख होता है, यह संसार के लिये निश्चित किया | ब्रह्मा ने जिसको 
जिस कर्म में पहले लगाया वह जाति विशेष जैसे घिंह, अश्व, गो शआ्रादि बार 
बार जन्म लेती हुई, उस्ती कम को करने लगी । हिंसा, अहिंसा, झुदु, क्रूर धर्म, 
अधरम आदि अनेक कर्मकोटियों में बँठा छुआ जीवध्षम्नदाय अ्रदश्वश उसी फो 
बार बार फरने लगा | 
वे ब्रह्मा अपने शरीर के दो माय करके आधे भाग से पुरुष ओर आधे भाग 
से त्री ही गए ओर उसी स्त्री में ( मैथुन धर्म से ) 'विराद! संशक पुरुष की 
स॒ष्टि क॑, । उस विराट पुरुष ने तपस्था करके जिपको उत्पन्न किया वे इत संसार 
के रचयिता मनु ये । किर मनु ने अ्रत्यंत कठिन तपश्चर्या करके दस प्रजापतियों 
, की सृष्टि की। इनके नाम हैं 'मरीचि, अ्रत्रि, अंगिरा, पुल्लस्त्य, पुलह, क्रतु, 
प्रचेता, बतिष्ठ, झगु ओर नारद | “महा तेजस्वी इन दश प्रजापतियों ने सात अन्य 
मनुओों ( अह्या से पहले नहीं ) उत्पन्न किए गए. देवों, उनके वासस्थानों तथा 
अपरिमित तेजस्वी महर्षियों की सष्टि की | स॒ष्टि के सभी प्रकार के जीव इन्होंने उत्पन्न 
किए.। यक्ष, राक्षत, पिशाच, गंवव, श्रप्धराएँ, असुर, नाग, सप॑, बिजली, वज्र, 
बादल, रोहित, इंद्रधनुष, उल्का, धूमकेतु, तारा, किन्नर, वानर, व्याल, दोनों 
श्रोर ऊपर नीचे दाँत वाले पश, कृमि, फीट, पतंग, जू, मकखी, खठ्मल' सब 
प्रकार के देश तथा मच्छुर ओर अनेक प्रकार के जीवों, की सृष्टि हुईं। पशु (गो 
आदि ) मूंग ( हरिण आदि, ) व्याल (सिंह आ्रादि हिंसक जीव ) ऊपर नीचे 
दाँत वाले राज्स, पिशाव और मनुष्य--ये सच बरायुत्र अर्थात्‌ गर्भ से उत्पन्न 
होनेवाले जीव हैं | 


दूसरे प्रकार के जीव अंडज फहदे जाते हैं। इनमें पक्षी, सर्प, मगर, 
'मछलज्ली, कछुश्रा तथा इस प्रकार के जो स्थल पर तथा जलचर जीव हैं वे 
' सब इस कोट में हैं | 
हि तीसरे “प्रकार के बीव स्वेदन कहे जाते हैं। इनमें दंश, मच्छुर, जू, 
मक्खी, खथ्मल आदि इसी प्रकार के जीव हैं। स्वेदनज श्रर्थात्‌ गर्मी या पत्तीते से 
: उत्पन्न हैं । 
चौथे प्रकार के जीव उद्धिज कहे जाते हैं। बीज तथा शाखा से लगनेबाले 
"लता तथा बृक्षादि स्थावर जोब उद्धिज हैं। फल के पकने पर जिनका पौधा नष्ट 
; हो नाता है ओर जिनमें बहुत फल फूल लगते हैं ( लोकी, सेम, काशीफल, घान; 
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चना आदि जीव ) “श्रोषधि कहे जाते हैं। पूर्व जन्म के कर्मों के कारण अत्यधिक 
तमोगुण से युक्त ये बृक्षादि अंतश्चेतना वाले तथा सुख दुःख से युक्त हैं । 


इस प्रकार ब्रह्मा की जाग्रत अवस्था में सृष्टि का जन्म ओर उसकी स्थिति 

रहती है। जब वे सोते हैं तो यह संसार नष्ट हो जाता है। स्वस्थ्य होकर उस ब्रह्म 

के सोने पर अपने कर्मों के द्वारा शरीर को प्राप्त करनेवाले देवधारी उससे निद्वत्त 
हो जाते हैं। उस समय उनकी समस्त इंद्वियाँ चेशशुन्य हो जाती हैं । 


ब्रह्मा के जागने की स्थिति को सर्ग श्लोर सोने की स्थिति को ही “प्रलय 
कहते हैं । 


मनु और मागवत पुराण के वर्शान में बहुत कुछ सांख्य दर्शन का समावेश 
किया गया है, किंतु उन दोनों में ही पोराशिक वर्शुन 
खांख्य दशन में. की विशेषता है। सांख्य दर्शन में समस्त सृष्टि की 
तात्विक निरूपण उत्पत्ति की व्याख्या बिन्नकुल दार्शनिक आधार पर 
की गई है। 
सांख्य दर्शन दत मतावलंबी है। इसमें प्रकृति और पुरुष दोनों फी ही 
प्रधानता स्वीकार की गई है | प्रकृति जड़ रूप है। पुरुष चेतन है। प्रकृति एक 
है और पुरुष अनेक हैं| प्रकृति कार्य है। कार्य कारण में अव्यक्त रूप से पहले 
से ही वर्तमान रहता है | कार्य ओर कारण का यह भेद व्यावहारिक है, किंतु इनमें 
तात्विक अमेद है | सृष्टि के सभी पदा्थ, मन, शरीर, इंद्रिय, आदि सीमित होने 
के कारण कार्यरूप हैं। इनकी उत्पत्ति किसी न किसी मूल तत्व से श्रवश्य हुई 
होगी | सांख्य इन्हीं मूल तत्वों को द्ौँढ़ता है। उसमें बड़ी सूच्रम मीमांसा के बाद 
१५ तत्व निर्धारित किए गए हैँ । वे पचीस तत्व हैं-- 
प्रकृति--एक 
विक्वति में १६ तत्वों की संख्या है। इनमें पॉच ज्ञानेंद्रिय, पाँच"कर्मद्रिय - 
ओर एक मन और महाभूत । महामूत के अ्रंतगंत पाँच तत्व हैं। पंच महाभूत होते 
हैं। इन पंच महाभूतों के नाम हैं--४थ्वी, जल, तेज, वायु और प्रकाश । 
प्रकृति बिकृति के अंतगत महतत्व, अहंकार, तम्मात्रा ( शब्द तद्माया ) 
स्पर्श, रूप, रस ओर गंघ इस प्रकार ७ तत्व हैं। 
न प्रकृति न विक्षति के श्रंतगंत एक पुरुष है | 


निर्गुण साहित्य ; पझॉास्कृतिक पृष्ठभूमि २५० 


इस प्रकार सांख्य इन २५ तत्वों को मानता है ओर इन्हीं से सश्टि की 
उत्पचि मानता है | 

जगत्‌ के समस्त पदार्थों में तीन विशेषताएँ अनिवार्य हैं--सुख, दुःख ओर 
मोह । इन्हीं के सगुण कहते हैं। यह गुण तीन प्रकार का होता है सत्व, रज और 
तम | सत्वगुश प्रकाशबान और प्रेम का प्रतीक है । रज दु.खात्मक ओर का में 
प्रवर्तक होता है। तमोगुण मोहरूप भारी ओर रोकनेबाला होता है। इन 
तीनों गुशों की साम्यावध्या का नाम प्रक्नति हे । 

संसाए के समस्त पदार्थों में तीनों गुण तथा चैतन्य का समावेश रहता है। 
तीनों गुण तो प्रकृति से उनमें आते हैं, कितु चेतन्य पुरुष से आता है। स्पष्ट हे 
कि प्रकृति ओर पुरुष के संयोग से पदार्थों की उत्पति होती है । प्रक्नति क्रियाशील 
है, कितु पुरुष निष्किय श्र अ्रफर्ता है। सांख्य पुरुष की कल्पना कई पुष्ठ प्रमाणों 
झोर तकी पर आधारित है । | 

प्रकृति और पुरुष में प्रकृति तो जड़ात्मक है। अतः क्रियाशील होने पर 
भी अकेले वह पदार्था को उत्पन्न नहीं कर सकती | न अकेला पुरुष ही सृथश्टि की 
उत्पचि कर सकता है। वह केवल चेतन्य रूप है, किंतु तथ्स्थ और निष्क्रिय है। 
अतः दोनों का संयोग सश्रिचना के लिये श्रपेन्षित है। सांख्य में इम दोनों के 
संयोग ओर परस्परावलंबन का दृष्टांत बड़े सुंदर ढंग से दिया गया है। प्रकृति 
क्रियाशील' होने पर जड़ हैं। वह अंबे की तरह है, जिसमें शक्ति श्रौर क्षमता है, 
कितु मार्ग का ज्ञान न होने के कारण निर्दिष्ट स्थान तक नहीं जा सकता है। पुरुष 
चेतन्य है। मार्ग का ज्ञान उसे है, किंतु निष्किय ओर कर्तृत्व से होने के फारणु 
बह स्वयं झ्रा जा नहीं सकता। उसकी ठुल्लना लँगड़े व्यक्ति से की गई है। 
अतः दोनों का संयोग ही वह स्थिति लाठा है, जिसमें सृष्टि की निष्पन्नता होती है । 

पुरुष के संपक से जड़ प्रकृति में छ्लोभ उत्पन्न होता है। इस ज्ञोभ का जो 
सवंप्रथमू रूप है उसे महत्‌ तत्व कहते हैं । यह तत्व संसार की रचना में शअ्रत्यंत 
महत्वपूर्ण होती है। व्यक्ति में स्थित इस तत्व को ही बुद्धि! कहते हैं । 

महतत्व से अहंकार पैदा होता है। इस श्रहंकार का अनुभव प्रत्येक प्राणी 
सहज ही करता रहता है। प्रत्येक पदार्थ, काय श्रोर परिस्थिति में जहाँ वह स्वयं 


३ पं० बलदेव उपाध्याय, भारतीय दर्शन; परृ० शेर८ । 
२ वही, ५० ३२३ । 
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से उसका संबंध स्थापित फरता है वहीं अहंकार का तत्व है। यह अनुभव स्वतः 
चालित और बहुत कुछ निःप्रयास होता है। इस अहंकार के तीन प्रकार वैकृत 
(सालिक) (तेज्स) राजस तथा मृतादि (तामस) हैं। प्रथम तेजस अहंकार से ११ 
इंद्रियों की उत्पति होती है । तेजल शोर तामस अहंकार से पंच तन्पात्राओं की 
उत्पत्ति होती है। “तन्माद्रा! में शब्द, स्पशं, रूप; रस ओर गंव के अत्यंत सुद्म 
रूप है| इ़गक़े रूप का ज्ञान साधारण मनुष्यों को प्राय। नहीं होता । इन्हीं से पंच 
सहामूतों की उत्पत्ति होती है । 

सांख्य के द्वारा प्रतिपादित खुष्टिःक्रिया में ईश्वर के लिये स्थान नहीं है | 
सांख्य के ग्राचायी तथा परवर्ती टीकाकारों ने ईशार के अस्तित्व को नहीं माना 
। उन्‍्टोंने इस संबंध में कई तक भी दिए हैं। ईश्वर को पूर्शकास कहां गया 
शर साथ ही किसो भी प्रकार के कार्य का वह कर्ता नहीं है। अतः उसकी 
सृष्टि को इच्छा से प्रेरित हो इसकी रचना में प्रदत्त होना तकसंगत नहीं है । यह 
भी कहा जाता है कि सृष्टि के जीवों के दुःख निवारणा्थ कझणा से प्रेरित हो उसने 
सुप्रिनना का कार्य किया। किंतु यह तक मी निराधार है, क्योंक्रि सखश्रिचना के 
बाद ही दुःख का अस्तित्व हुआ | उसके पहले न तो प्राणी ही थे शोर उनकी दुःख 
फी अनुभूति ही । अतः ईश्वर को सष्टिरचना की प्रेरक शक्ति मानना ठीक नहीं 
है। कुल बाद के थीकाकारों ने सेश्वर सांख्य की भी कल्पना की है उनमें विज्ञान 
मिन्नु प्रधान हैं। उन्होंने तर्क किया है कि ईश्वर भले ही प्रत्यक्ष कर्ता न हो; किंठ॒ 
वह सृष्व्यापार का साक्षी है ओर इस रूप में ही वह सष्टिरवना के कार्य को 
गतिशील बनाता है। दृष्शांतस्वरूप लोहा और चुंबक का उदाहरण उन्होंने दिया 
है। जैसे चुबक के सानब्निध्य मात्र से ही लोहा लिंच जाता है, उसमें गति पेदा हो 
जाती है, उ्ती प्रकार ईश्वर की संनिधि मात्र से प्रकृतिरचना कार्य में अग्रसर 
होती है । 

सांख्य में पुरर्जन्म तथा प्रारब्ध कर्म के सिद्धांत को माना गया है। किंतु 
पार्थिव शरीर के नष्ट हो जाने पर केबल आत्मा शेष रह जाता है, जो स्भो प्रकार 
के कार्यों से निलिम होता है। अतः पिछुले घणीवन का संस्कार जिसका संबंध शक्ति 
श्र उसकी इंद्वियों से होता है, शरीर के नष्ट होने पर कैसे दूसरे जीवन को प्रमावित' 
करता है ? इस समस्या के समाधान के लिये सांख्य भें लिंगशरीर की कल्पना को 
गई है, जिस पर पिछुले जीवन के बुरे भले समी कर्मों की छाप अंकित होती है। 
यही लिंगशरीर श्रांत्मा के साथ प्रत्येक पार्थिव शरीर में बना रहता है ओर जीव 
को उसके कर्मों के श्रनुसार प्रभावित करता रहता है । 


थ् 
क्ल्‌ 
डा 
््‌ 


'बिगुण साहित्य ; सांस्कृतिक ए्ठमूमि ५ रे 
खष्टिप्रक्रिया संबंधी सांख्य दर्शन फी उपयुक्त व्याख्या थोड़े बहुत अंश में 
प्राचीन सभी ग्ंयकारों ने स्वीकार किया है | सांख्य दर्शन का क्रमबद्ध ओर लिपिबरद्ध 
प्रशयन तो कपिल मुनि ने किया, किंतु उनके पूर्व मा सांख्य दर्शन था ओर इसका 
उल्लेख ब्राह्मण ओर श्रारएयक प्रंथों में किया गया है| वेद, शास्त्र श्रोर पुराणों 
की परंपरा में इश्वर और जहा को केंद्र बनाकर समस्त सूष्टि ओर जीव, प्रकृति आ्रादि 
के कार्यों की व्याख्या की गई है, झतः उन प्राचीन पंयों में ईश्वर को सृश्टि का 
रचयिता मानते हुए, सांख्य के २४ था २४ तत्वों के आधार पर सृश्रिचना का 
बशुन किया गया है। भागवत पुराण, वायु पुराण, तरिष्णु पुराण श्रादि में एक 
शोर सांख्य की तात्विक व्याख्या और दूसरी ओर महाप्रलय और उसके उपरांत 
भगवान द्वारा सष्टिरचना का उपक्रम दोनों को लेकर दशन ओर पुराण कल्पना 
का योग मिलता है। धीरे घीरे समय जैसे जैसे बीतता गया और विचारफों और 
धम प्रचारक्षों में स्वतंत्र चितन का जैसे हाथ होता गया; उसी तरह ताल्विक और 
दाशंनिक विवेचन का पक्ष बराबर दुर्बल होता गया और केवल कल्पना की प्रचुरता 
आर देवी देवताओं के अनेक प्रकार के चमत्कारिक फरिश्में--इन्हीं श्रंशों को लेकर 
सृश्रिचना का वर्शान किया जाने लगा । 
सष्टप्रक्रिय का जो दाशनिक श्रौर पोराशिक रूप प्राचीन हिंदू अंथों में 
मिलता है ओर कबीर पंथ में प्रचलित जो तत्संबंधी विश्वास कबीर मंधूर में दिया 
गया है, उससे तो कुछ यही निष्कर्ष निकलता है कि 
कबीर पंथ ओर हिंदू कबीर पंथ धीरे धीरे पुराण युगीन कल्पनात्मक और 
परंपरा भें पोराशिक रूप का ग्रहण कर रहा था। कब्रीरदास जां के 
परस्परावलंबन जीवन का एकमात्र उद्देश्य रूढ़ियों ओर अंध्रिश्वातों का 
खंडन करना था ओर प्रत्येक व्यक्ति को अपनी बुद्धि और 
विवेक को सचेत करने का इन्होंने बराबर उपदेश दिया था, किंतु दुर्भाग्य 
से उनकी मृत्यु के पश्चात्‌ उनके अनुयायी ओर उचराधिकारियों ने उनके 
शोर उनके चलाए मत को चुर्दिक उसी प्रकार के काल्पनिक श्रौर अ्ंध 
श्रद्धा से भरे हुए विश्वासों का आवरण डाल दिया कि घमं का मुझ्य, रूप 
प्रायः लुप सा ही हो गया। कबीर पंथ में सूष्टिरचना की विचारणा पर 
ज्ञो भी प्रभाव पड़ा, वह हिंदू प्रभाव ही था। कबीर की मृत्यु के पश्चात्‌ 
हिंदू प्रभाव श्रधिकाधिक उनके संप्रदाय पर अपना अधिकार जमाता गया। 
वास्तव में कब्नीर पंथ को मुसलमानों ने तो बहुत कम ग्रहण किया ओर हिंदुओं में 
भी अधिकांश निम्न वर्ग के लोगों ने इसे स्वोकार किया | बिन मुसलमानों ने इसे 
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स्वीकार किया, उनमें से अधिकांश हिंदू धर्म छोड़ कर कुछु ही समय पहले मुसलिम 
संप्रदाय में दोल्षित हुए थे। इन लोगों के संस्कार श्र भी हिंदू थे मले ही मुसल- 
मानों की शासनसचा के प्रभाव से उन्होंने धर्म परिवर्तन कर लिया था। अतः 
कबीर पंथियों का बहुलांश हिंदू अथवा उससे प्रभावित वर्ग था । इन लोगों ने 
कबीर पंथ को भी बिलकुल हिंदू धर्म को तरह श्रनेक प्रकार की चमत्कारपूर्ण और 
देवी शक्ति से संपृक्त घटनासंकुल संप्रदाय बना दिया। जिस शआवतारबाद का 
खंडन फबीरदास ने पदे पदे किया उसी कबीर को स्वयं अवतार रूप में उनके 
शिष्यों ओर उनके पंथ के अंथों ने लिखा । इसी माबना की पूरी छाप सूश्रिचना 
की विचारधारा पर पड़ी है | 

सृश्टि्चना फा जो भी वर्णन विभिन्न घामिक ग्रंथों में मिलता है उन सबमें 
एक बात पाई जाती है, शओ्लीर वह है जल्प्लावन से हुई महाप्रलय की । 
सश्रिचना के पूर्व समस्त पृथ्वी पानी से भरी हुई थी, इसे प्राचीन प्रंथों ने किसी 
न किसी रूप में अवश्य लिखा है। संभवतः यह भिर्डिवाद है कि आदि काल में 
कोई महा जज़प्जावन हुआ होगा ओर उश्तक्के बाद ही सश्र्विना का कार्य चला 
होगा । कुछ लोगों ने तो छिदू पुराणों से वर्शित अवतारबाद की सारी कल्पना को 
ही सृष्टि के विकास क्रम से वैज्ञानिक रूप से संबद्ध दिखलाया है। इम अ्रवतारों के. 
क्रमोत्तर विकास के साथ सूथ्टि का विकास परोक्ष रूप से बतलाया गया है। हिंवू 
पुराणों में मगवान का प्रथम अवतार शंखावतार है । तत्पश्रात्‌ मत्स्य, कच्छुप श्र 
बाराह अवतार हैं। सृष्टि के आरंभ में चतुर्दिक जल दी जल्ल था | अतः उससे शंख 
ओर घोघा जैसे जीबों की प्रथम उत्पत्ति हुई। उसके बाद जल के जीव की उत्पत्ति 
ही संभव थी। श्रतः भगवान का दूसरा अ्रवतार मत्त्प्र के रूप में हुआ। मत्स्य |के 
बाद उसका क्रमोचर विकास कच्छुप है जो जल में मुख्यतः तो रहता ही है, किंतु 
'स्थल पर मी रह सकता है। कच्छुप के बाद बाराह्न अवतार हुआ कहा जाता है । 
बाराह की विशेषता होती है, कि वह मुख्य रूप से स्थल पर रहता है किंतु जल के- 
भीतर भी रह रुफता है | इस प्रकार शनैः शने। जल्लीये जीवों के बाद जल-स्थल' के 
लीव ओर फिर स्थल के जीवों का विकास हुआ । मनुष्य रूप में सबप्रथम अवतार 
वामन का हुआ कट्दा जाता है। यह वासन श्रवतार भी लाकजणिक है। वामन या 
बोना अरद्धंविकसित मानव का प्रतीक है। स्थल का प्रथम मानव शरीर और बुद्धि 
से निश्चित रूप से श्रद्धातिकेसित रहा होगा | इसके पश्चात्‌ 'फिर दूसरे श्वतारों का 
क्रम चलता है। कहा नहीं जा सकता, हिंदू पुराणकारों ने कहाँ तक अवतारों की 
कल्पना करते हुए, उनका सृष्टिविकास के साथ परोक्ष संबंध स्थापित किया होगा । 
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कबीर पंथियों ने तो हिंदू पुराणों से चमत्कारपूर्ण कल्पना की प्रेरणा श्रवश्य ली, 
किंतु उनकी कल्पनाएँ सबंधा अपनी हैं । कहीं कहीं पर हिंदू प्रभाव स्पष्ट लक्षित हो 
जाता है। ऐसा प्रतीत होता है कि कबीर पंथियों ने अपनी पुराणकयाश्ं को 
बिलकुत हिंदू ढांचे पर गढ़ा; किंतु उसके स्पष्ट प्रभाव ओर निष्कर्षों से बचते हुए 
उन्होंने ऐसा करने की चेशा की । सश्टिषदना के संबंध में सत्युरध मे जिन सहज, 
झकूर, इच्छा झ्ादि छः पुत्रों की रचना की, वे पुत्र ब्रह्मा के प्रथम चार पुत्र सनक, 
समंदन आदि से भिलते प्रतीत होते हैं। प्रथम खूड़ि के ये पुत्र कबीर मंधूर ओर 
भागवत पुराण दोनों ही के झवु तर निद्वत्ति परायण थे क्षौर इनके रचयिताओं को 
सुध्टितचना से इन्हें विश्त देखकर असंतोष ऋार निराशा हुई थी । 


कालपुरुष की उत्पत्ति एक अंडे से कही गई हे । उसी प्रकार पुराणों से 
पहले के आरण्यक आदि दूसरे ग्रंथां| से ब्रह्मा को उत्पत्ति एक सोने के अंडे से 
हुई बतलाई गई है और उनका नाम भी दिरिएप्रमव कोष दिया गया है। दोनों 
की कल्पना में यहाँ मी कुछ साम्य दिखाई पढ़ता है। कूर्म जी तथा हिंदू पुराण 
के फच्छुपावतार में केवल नाम और जाति का साम्य है। अन्यथा इनके फार्य और 
स्वभाव में फोई समानता नहीं है। कर्मीर पंथ में कूर्म जी की कल्पना संभव॒तः 
बिलकुल नए, रूप में की गई है। इसी प्रकार हिंदुओं के देवता ब्रह्मा, विष्णु और 
'महेश कबीर पंथ में मी हैं, डिंतु उनका पूरा स्वरूप ही बदल गया है। सूश्टिरचना 
का सारा फाये हिंदू पुराणों के अनुसार ब्रह्मा ने किया है, किंतु कबीर पंथ में काल 
पुरुष या निरंजन का यह क्रार्य संपन्न करता है। कबीर पंथ के ब्रह्मा सूश्टिकार्थ में 
कोई विशेष योग देते हुए नहीं दिखाई पड़ते हैं | 
कबीर पंथ में कबीरदास जी के. बाद कोई श्रेष्ठ विचारक ओर व्यक्तित्वसंपतन्न 
व्यक्ति नहीं हुआ । अ्रंन्य संत कवियों ने केवल फबीरदास जी द्वारा कही हुई बातों 
| को ही दूसरे शब्दों में उल्लय फेर कर कहा | पांडित्य श्ौर 
कबीएझ के विचार भ्रध्ययन से उपाजित ज्ञान तो इस वर्ग के लोगों में कभी 
. और परवर्तों पौरा- था ही नहीं | प्रवततकों ने इस प्रकार के ज्ञान के प्रति अपने 
शिक कल्पना. संदेह और विरोध को बहुत स्पष्टता से व्यक्त किया है । 
अत; सष्टिवना का जो वर्णान कबीर पंथ या संतमार्ग में 
उपलब्ध है, वह केवल अंध विश्वास और कल्पना पर आधारित है। हिंदुओं के 
पुराण ग्रंथों में कल्पना का जो वैमव एक गंभीर दाशंनिक परिवेश में उपस्थित किया 
गया है; उसका सर्वथा श्रम्ाव “कबीर पंथी अंथों में है। यह दुर्भाग्य की बात रही 


२५५ निगुंण संप्रदाय में सृष्टिप्रक्रिया 


कि कबीरदास ने जिन आदरशों को लेकर हिंदू मुसलमान धर्म के विपरीत श्रपनी नई 
मान्यताओं की स्थापना की; उनके अनुयाइयों ने ही, उनके मरने के कुछ दिन ही 
बाद उन्हें उन्हीं बुगाइयों ओर दोषों से ग्रस्त कर दिया, जिनका कब्रीरदास जी ने 
जीवनपर्यत घोर विरोध किया था। वस्तुस्थिति यह है कि समस्त हिंदू समाज 
परंपरागत संस्कारों में इस प्रकार आपादमस्तक सग्न था कि उनके प्रत्येक रोशकूप 
तक में ये विश्वास श्रोर संस्कार घुस गए थे। उन्हीं संस्कारों में छोर विश्वातों के 
ही ग्राधार पर उस समय का प्रत्येक संप्रदाय अपनी सफलता और सिद्धि आऑकता 
था | साधारण जनता तो दशन शोर चितग के सूदछम ओर गहन तत्वों को ग्रहण 
नहीं कर सकती थी । अतः उसके लिये तो कुछ ऐसे स्थूल्र विश्वास, प्रक्रिया ओर 
झाचार की सरशि निर्धारित करनी पड़ती थी, जो उसके लिये सहज ग्राह्य हो सके । 
हिंदू समाज और धर्म का इसी कारण दाशंनिक रूप ओर व्यवह्गत धर्म संस्कारों का 
, रूप इतना अधिक एक दूसरे से दूर है। कब्रीर पंथ ओर अन्य निर्गुण पंथों में भी 
यह 'कथनी ओर करनी? का स्पष्ट विभेद परवर्ती प्रचारकों और अंथकारों ने 
खड़ा कर दिया | 
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निगुंण मत का देवतामंडल 
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दर 


के कै 
नियुण मत का देवत/मंडल्ल 


निगुण मत में तो वैसे किसी देवता श्रादि का प्रश्न ही नहीं उठता है 

क्योंकि कबीर ने केवल एक निर्गुण ब्रह्म की ही सता को स्वीकार किया है किंतु 

बाद में जब कबीर पंथ में अ्रनेक पोराशिक ग्रंथों की 

निर्गुण मत का रचना हुईं तो जनता को अपनी ओर आकृष्ट करने के 

वेबवामंडल लिये फबीर पंथ के प्रचारकों ओर उदन्नायकों ने कई 

नये देवताओं की कल्पना की । इनमें अधिकांश तो हिंदू 

समाज में प्रचलित पुराने द्वी देवता थे किंतु निरंजन जेसे दो एक सबंथा नये देवता 

की भी कल्पना फी गई | पुराने देवताओं के भी संबंध में उन्होंने कुछ इस प्रकार की 

कथाओं की रचना की जो हिंदू परंपरा में प्रचलित और मान्य रूप से उन्हें बहुत 

कुछ मिन्न रूप में उपस्थित करते हैं। ऐसे देवताओं में सत्नसे प्रमुख स्थान निरंजन 
का है जिसकी कल्पना सर्वथा अमिनव है। 


फब्वी रदास की रचनाश्रों में ओर उनके तथा दूसरे संतों के पंथ में निरंजन 

फा उल्लेख बराबर मिलता है। निश्चित रूप से निरंजन के द्वारा एक ऐसी उच्च 
सचा की ओर संकेत किया गया है जिसकी अ्रनुभूति और 

निरंजन जानकारी उन लोगों ने परम आवश्यक भौना है?। 

बाद में चलकर निरंजन का रूप कबीर पंथ में कुछ ऐसा 

प्रवर्तित हुआ कि वह परमदेवत और परमाराध्य के स्थान पर मायामय और श्रनेक 


३, हिरदे सींगी ग्यान गुणि बांधो, खोजि निरंजन साचा ॥ 
कहे कबीर निरंजन की गति, ज्ुगति बिनां प्डंड काचा ॥ २०८ ॥ 
“डा० श्यामसुंद्रदास : कबीर अंथावल्ी, पंचम संस्करण; पू० १५३ । 
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प्रकार की छुल प्रप॑च की शक्तियों का प्रतीक बन गया | निरंजन शब्द और उससे 
व्यक्त होनेवाले सर्वातीत रूप में जो इतना विषय हुआ है उसकी लेकर विद्वानों ने 
बहुत खोज की है ओर तरह तरह के अनुमान लगाए हैं। आचार्य इजारीप्रसाद 
द्विवेदी ने अपनी कबीर नामक पुस्तक में “निरंजन फोन है ९” शीर्षक निबंध में 
संत साधना और उपासना के इस रहस्थमय देवता और उसके परिवर्तित होनेवाले 
रूप की ओर शिशासुओं ओर अनुसंधित्सुशों का ध्यान आकृष्ट किया । 


निरंजन फी जैसी चर्चा संत कवियों की रचनाओं में हुई है श्रौर उसका 
जो स्वरूप पंथ में प्रचलित है. उसमें स्पष्टतः दो रूप मिलते हैं। कबीर श्रोर दूसरे 
संत कवियों की रखनाओं में मिरंजन का जो उल्लेख है उसका स्थान श्रद्वेतवादियों 
के ब्रह्द और साधकों के निर्गुश सशुण से श्रतीत परमदेवत के समकन्ष है । किंतु 
पंथ में निरंजन का जो रूप वर्शित हुआ है उसमें उसे एक ऐशी दुश शक्ति के 
रूप में चित्रित किया गया है जो अपनी तपस्या के बल पर कूम जी से सृष्टि की 
सामग्री छीन लाता है। वह श्रत्यंत उद्दंढ, अविनयी, श्रमिमानी तथा भवजाल शोर 
प्रबंचना का दयोतक है | स्पष्ट है कि पंथ में बाद में चलकर जो निरंधन नाम और 
उसके रूप में जो विकृति हुई उसके कुछ न कुछ कारण श्रवश्य रहें होंगे । 


निरंजन के स्वरूप को समभने के लिये हमें उसके आदि रूप फो देखना 
होगा जो फबीर आदि संत कवियों को प्राप्त हुआ था। कबीर ने अपने धामिक 
सांप्रदायिक और दाशनिक विचारों फा जो उल्लेख अपनी वाणी में किया है उससे 
एक और उनकी रल्षिकता का हमें श्रतुभव होता है और दुसरी ओर उन प्रभावों 
श्र खो्ों की ओर भी इमारी दृष्टि जाती है जहाँ से चयन के द्वारा उन्होंने 
- अपने विचारों को स्थिर किया है। निरंजन के देवत्व पर भी हमें इसी दृष्टि से 
: बिचार करना है | ह 


ऐसा प्रतीत होता है; मिरंजन को पहले की साधनाश्रों में बहुत उच्च स्थान 
'प्राप्त था। उनका उल्लेख वेद शास्त्रीक्त ग्रंथों में तो किसी बड़े देवता के रूप में 
शायद ही कहीं मिलता हो किंतु मध्यकाल की साधना के विविध संप्रदाय और 
पंथों में निरंजन का नाम प्राय; सभी ग्रंथों में आया हे। साधना के सभी ग्ंथों में: 
निरंजन का उल्लेख, परम तत्व के रूप में किया गया है। शिवस्थरोदय में कहा गया 
है कि पंच तत्वों से सध्टि होती है और तत्व में ही तत्व लीन होता है। ये पाँच तत्व 
ही परम तल हैं। निश्जन इन तत्वों से भी अतीत हूँ +- 


२६१ विशुण मत का देवतामंड््त 


पंच. वत्वादूभवेत्यशिस्तच्चे तच्च॑ प्रत्लीयते । 
पंच तत्व पर तत्व॑ तत्वातीत॑ निरंजनम ॥ 
“-शिवस्व॒रोद्य १४१ 
उसी ग्रंथ में निरंजन को महेश्वर कहा गया है और उन्हीं से आकाश और आकाश 
से वायु श्रादि तत्व उद्युत कह्दे गए हैं ।'* 
हृठयोग प्रद्दीपिका में खेचरी मुद्रा में शून्य में स्थित को निरंजन कहा गया 
है*। श्रवधूत गीता में निरंजत का कई बार उल्लेख दे। इसमें भी निरंजन फो 


बराबर सर्वोपरि सच्ा के रूप में चित्रित किया गया दै-- 


पंचअतात्मक बिश्व॑ं मरीचिजल सन्निम्रम्‌। 
कृस्याप्यहीं नमसस्‍्कुर्यामहमेशी निरंजनः ॥ रे ॥| 
“>प्रथम अध्याय 
भ्द व है 
न साज्जनं ज्रेव निरंजन वा न चान्तरं वापि निरंतर वा। 
अस्तर्विम्िन्न नहि मे विभाति स्वरूतवनिदोण सनासयों हम्‌ ॥ ४ ॥ 
“--चतुर्थ अध्याय 
शिवसंद्िता में बताया गया है कि मनुष्य जब अपने सभी प्रकार के फर्मा से मुक्त 
हो जाता है तब उसे श्रखंड ज्ञान रूपी निर्रञजन का मान होता है--- 


कर्मजल्य॑ विश्वमिदं नत्वकमंणि बेद्सा | 
निखिलोपाधिहीनो वे यदा भवति पूरुषः । 
तदा विजयते खण्डज्ञान रूपी तिरंजनः ॥ 

न्यथम पटल ७३ 





१. ईश्वर उचाच-- 
मिरंजनों निराक्ार एकोदेवो महेश्वरः । 
तस्मादाकाशसुस्पक्षमाकाशाद्वायु संभवः ॥ ६ ॥ 
, --शिव स्वरोदय 
5, सुपिरं ज्ञान जनक॑ पंच खोतः समस्वितस । 
तिष्ठते खेचरी सुद्रा तस्मिन्शून्ये निरंजने ॥ ५ह ॥ 
“>तृतीयोपदेशः इृठयोग प्रदीषिका 
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इसी ग्रंथ में एक दूसरे स्थल पर बिलकुल इसी प्रकार का वर्शन मिलता है। जिसने 
चित्तवृतियों फो अपने में सर्वया लीन फर रखा है वह निश्चित रूप से योगी होता 
है और वह अखंड ज्ञान रूपी निरंजन को जानता है | 


विंदुयोग नाम का एक छोटा सा अंथ है। यह भी योगसाधना का 
ग्रंथ है। इसमें मी निरंजन की स्थिति ओर उसकी विशेषता का वर्शान किया 
गया है | नवें चक्र का वर्णान दै। महाशून्य चक्र का वर्णान किया है। उसी को 
महासिद्ध चक्र भी कह्दते हैं। उसी का एक अन्य नाम पूर्ण सिद्धमिरि पीठ है। 
उस महाशून्य चक्र में ऊधष्व॑ मुखवाला रक्तवर्णा का श्रत्यंत शोभापूर्श, सभी कल्याणों 
का प्रदाता एक सहखदल कमल दहै। उसी फमल में एक त्रिफकोश आकार की 
एक कर्णिका हैे। उसी कर्शिका के मध्य में सतरह कला वाला निरंजन घ्थित है । 
उसमें करोड़ों सूर्य के समान प्रभा है। किंतु उसमें उष्णता नहीं है। करोड़ों चंद्रमा के 
सहश उसकी प्रभा शीतल है किंतु उसमें शीत नहीं है। उस कला का ध्यान करने 
वाले योगी को मन में किसी प्रकार का दुःख नहीं रह जाता है| वह अनंत परमानंद 
का स्थान है* | यही नहीं, शक्ति की उपासना में मी निरंजन उनके अनेक नामों 
में निरंजनी? या निरंजना के रूप में प्रयुक्त दुआ है। जैसे देवमंडल में निरंजन 
सर्वोपरि देवता के रूप में हे उसी प्रकार शक्ति उपासना में सबसे बढ़ी आदि शक्ति 
के रूप में आया है। ( अनंतानंत महिमा नित्य वृप्ता निरंजनी-- वाला सहख्त नाम 
६० ओर ललिता सइखनाम के श्लोक ४४ में उल्लेख है--शांकरी श्रीकरी साध्ची 
शरबंदनिम्भनना | शान्तोदरी शान्तिमति निराघारा निरंजना । ) इसी प्रकार निरंजन 





१. चित्त वृत्तियंदालीना तस्सिनू योगी भवेद्‌ भ्र्‌ चस्‌। 
तदा विकज्ञायते खण्ड झान रूपी निरंजन: ॥ 

२. इदानों नवम चक्रस्थ सेदाः कथ्यते । तस्य महाशून्यचक्रमिति संज्ञा । तदुपर्यपर॑ 
किसपि नाहित । सदेव सहासिद्धाचऋं कथ्यते । तथ्य पूर्णगिरिपीद एताइशँ 
नाम, तस्य महाशून्यचऋश्यमच्ये ऊध्वेंसुखमति रक्तवर्ण सकल शोभास्पद- 
मनेक कब्याणपूर्ण सहखदलमेक॑ वर्तते । यस्य परिसत्ञों मनसो वचसों न 
गोचरः । तस्यथ कमलतस्यमध्ये आ्रिकोण रूपैका कर्णिका वर्तंते । तत्‌ कर्शिका 
मध्ये सप्तद्शी निरजन रूपा कला बतंते। कोटि सूर्यसमग्रर्भ कल्ायास्तेजो 
च्तंते | परमुद्भवो नारित । कोटि चंद्रसमप्रभा शीतर्स पर॑ शीतभावो नास्ति 
अस्याः ध्यान योगात्साधकस्य सनसि हुःखे न भवति । तदुपरि अनन्त परमा- 
नंदस्य स्थानम्‌ । -- विंहुयोग ( खेमराज श्रीकृष्णदास ) छू० १४-१५ $ 
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शब्द पाशुपत संप्रदाय में भी प्रयुक्त हुआ है। इस संप्रदाय में जीव को दो प्रकार 
का माना गया है--सांजन और निरंजन | शरीरोद्रियधारी जीव सांजन ओर इनसे 
रहित जीव निरंजन कहा गया है! | 


निरंजन संबंधी ऊपर के सभी उल्लेखों का विश्लेषण करने पर प्रतीत द्ोता 
है कि निरंजन का वर्शन मुख्य रूप से तीन रूपों में किया है | शिवध्वरोंदय अवधूत 
गीता आदि में निरंजन सभी प्रकार के तत्व, शक्ति, गुण तथा अ्रगुण सभी से 
अतीत है। वही सर्वोपरि सचा है जो समस्त गोचर तथा शअ्रगोर विश्व का 
उद्धव विंदु है । 


विंदुयोग, हठयोग प्रदीपिका तथा शिवसंहिता आदि खाधनामूलक अंथों 
में प्रयुक्त निरंजन से ऐसा प्रतीत होता है कि योगी श्रपनी साधना के चरम 
उत्कर्ष पर जिस अखंड और अनुपम ज्ञान और प्रकाश का अनुभव करता है वही 
निरंजन है। 


वाला सहखनाम; ललिता सहल्लनाम तथा शिवस्वरोदय में श्राए हुए वर्णानों 
से प्रतीत होता है कि निरंजन धौरे धीरे एक ऐसे विशिष्ट प्रकार की देवमूलक 
कल्पना ( परसोनेल गाड ) का रूप धारण कर रहा था जो सभी प्रकार के मल 
श्रौर दोष से रहित है। जो अलक्ष्य ओर अगोचर होते हुए भी चेतन रूप होकर सभी 
सत्ता का नियंत्रण और संचालन करता है। जीव अथवा आत्मा को भी निरंजन 
की संज्ञा ओर विशेषण जहाँ दिया गया है उसमें मी शुद्ध, पवित्र, निर्मल और 
अ्रगोचर चेतन शक्ति फी ओर द्वी संकेत किया गया है। इनमें संदेह नहीं कि 
निरंजन की जो भी कल्पना हुईं है उसमें उन्हे सर्वोच्च स्थान ही मिला है। 
मध्यकाल भें जब भक्तिवाद का प्रचार बढ़ा श्रौर निगुंश संतों ने भी भक्ति 
फो अपनाया तो उन्होंने निशुण और साधना पक्ष से निरंजन को भी ग्रहण 
किया । उनका यह निरंजन न्यूनाधिक रूप में अखंड शानरूपी शुद्ध तल्वातीत 
निर्गुण सगुण से परे भी रहा और एक विशिष्ट परम दैवत रूपवाला भी रहा । भक्ति 
संप्रदाय में चाहे वह निर्गुण हो या सगुश--किसी न किसी रूप में हक पैरमत्रह्म की 
कल्पना फरनी ही पड़ेगी । कबीर आदि संत कवियों ने योग ओर साधना के ज्षेत्र 
से निर्मुश और अलख निरंजन को तो लिया किंतु वह केवल ब्रह्मरंश्र में श्रगणित 
१, तन्न सांजनः शरीरोन्द्रिय सम्बन्ध निरन्‍्जनस्तु तद्द्वितः । 
--( सर्वदर्शन संग्रह के अंतर्गत पराशुपत संप्रदाय की ९वीं ब्याख्या ) 
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सूर्य चंद्र की ज्योति से ज्योतित निर्विकल्प सचा ही नहीं रह गया वरन्‌ वह स्वयं 
निरंजन रह कर उसने अंजन के रूप में सकल सृष्टि, देवमंडल, वेद शाखत्र, पुराण 
आझादि फा विस्तार किया है। उसका अंजन ऐसा है कि सब उस अंजन फो ही 
प्रत्यक्ष देखते हैं। अ्रंणन से उत्पन्न प्राणी उसी श्रंजनरूप देवताओं की सेवा करते 
हैं। अतः फोई बिरले व्यक्ति ही इस अंजन के जाल से मुक्त होकर उच्च निरंजन के 
रूप और अनुभूति को प्राप्त कर पाते हैं-- 


राम निरंजन न्यारा रे; अंजन सफल पसारा रे। 

अंजन उतपति वो उंकार, अंजन मोह्या सब संसार | 

अंजन ब्रह्मा संकर इद्‌, अंजन गोपषि संगि गोव्यंद ॥ 

शंजन बाँणी अ्रंजनः वेद, अंजन कीया नांना भेद । 

अंजन विद्या पाठ पुररान, अंजन फोकट कथहि गियांन ) 

अंजन पाती अंजन देव। अंजन की करे अंजन सेव | 

अंजन नाचे अंजन गावे, अंजन भेष अनंत दिखावे। 

अंजन कहों कहाँ क्ग केता, दांन पुंनि तप तीरथ जेता । 

कहे कबीर कोई विरला जागे अंजन छाड़ि निरंजन लागे ॥ ३३६ ॥* 
कबीर श्रौर दूसरे संत कवियों ने निरंजन का प्रायः उल्लेख अपनी रचनाओं में 
किया है। गुण, श्रगुण अथवा गुणागुण अतीत निर्विशेष रूप में थोड़ा बहुत 
अंतर भले ही दौख पड़े किंतु सभी ने निरंजन का उल्लेख श्रद्धा ओर आदर के 
साथ परम देवत के रूप में किया है। कबीरदास भी निरंजन को राम के समकक्ष 
मानते हैं। उन्हीं का नाम जपने का उपदेश देते हुए तीय ब्तादि को व्यर्थ 
बतलाते हैं ' 


नाम निरंजन नीका साधो नाम निरंजन नीका | 
तीरथ बरत थोथरे लागत, जप तप संजम फीका ॥* 
इस प्रकार पूरी संतबानी में इस देखते हैं कि निरंजन का उल्लेख और 
वर्णन परत के, रूप में हुआ है | फबीरदास की रचनाओं में कुछ ऐसे स्थल अवश्य 
हैं जहाँ निरंजन फो कुछ निम्नतर स्थान दिया है ओर कुछ ऐसी भी पंक्तियाँ हैं 
बिनसे प्रतीत होता है कि निरंबघन ही का फैलाया हुश्रा सारा भवजाल है । किंतु 


१, कबीर प्रथाचली, ए० २०१-२। 
| ३. गरीबदास की वानी, छू० १५४१-४२ । 
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ऐसे प्रसंगों में केवल संकेतमात्र ही से ऐसा भास होता है। कुछ स्पष्ट विचारणा 
इस तरह की नहीं है |" बीजक में कबीरदास ने यह भी कहा है--- 


अछय पुरुष एक बविरित्ठ है, निरंजन बाकी डार । 
तिरदेवा साखा भरए, पात भया संसार ॥ 

इसमें निरंजन का वह स्थान नहीं है जो नाथपंथ में अथवा अन्य साधना 
की परंपराश्रों में चित्रिंत किया गया है। अक्षय पुरुष के बाद निरंजन को स्थिति 
का स्प३ संक्रेत है। ऐसा प्रतीत होता है निरंजन की मान्यता योग, शैव और शक्ति 
परंपराश्रों में सर्वोच्च रहने के कारण कबीर पर कुछ उसकी प्रतिक्रिया रही है। 
कब्रीर का फ्रुकाव अनुदिम उपाधना ओर भक्ति भावना फी ओर हो रहा था | 
इस कारण शैव, शाक्त और कोरे हठयोग से संबंधित निरंजन के प्रति बाद में 
उनके उत्साह शोर उछवास में कमी आ गई हो तो कोई आश्चर्य नहीं। कबीर 
का यह सूद्धप्त प्रच्छुनश्न उदासीनता का भाव जब पंथ के पुराण में लिखा गया तो 
उनमें अनेक फथा कहानियों ओर व्याख्याओं के साथ प्रस्फुटित हुआ। खष्टि- 
प्रक्रिया के प्रधंग में हमने देखा है निरंजन के क्रिस रूप का चित्रण वहाँ किया 
गया है। 

निरंजन के प्रक८ होने ओर उसक्रे तप तथा कूम से सृष्टि की सामग्री के 
लिये युद्ध का व्शुन पहले हो चुका है। निरंजन को सत्यपुरुष ने तीन लोकों का 
राज्य दिया। वह स्यं कांकरी दीप में रहता हुआ इन तीनों लोकों पर अपना 
राज्य किया करता हैं। निरंजन ओर आमा के संयोग से ब्रह्मा; विष्णु ओर महेश 
उत्पन्न हुए । 

कबीर पंथ में सध्टि तीन प्रकार की मानी गई है ब्रह्मयसष्टि, जीवसशि ओर 
मायासूष्टि ।* निरंजन ही मायासष्टि का खष्टा है। ब्रह्म शोर जीव सश्टि तो फमी 
नष्ट नहीं होती किंतु मायासृष्टि नश्वर है। काल पुरुष मायासृष्टि की रचना 
इंद्रजाल फी तरह करता है ओर इच्छानुकूल समेथ लेता है। निरंजन ने इस सद्टि- 
रचना में सर्वप्रथम कर्म के जाल को बनाया | यह कम दो प्रकार क होता है शुभ 
और अशुभ | उसने नरक और ख्वर्ग की रचना की और वह स्वयं अपने पुत्र विष्णु 


3, में सिरजों में मारहूँ, में जारों में खाँव। 
जल थज्ञ में में रमि रहो, मोर निरंजन नाँव ॥ 
. ९, फथीर संसूर० पू० ६५४ | 
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के साथ इस सूष्टि पर राज्य करने लगा। निरंजन निर्गुण रूप है ओर विष्णु 
संगुशु रूप । 

निरंजन के तीनों युत्र जब अपने अपने लोक का राज्य पाकर निश्चित हो 
गए तो उन्होंने माँ बाप को विस्मृत कर दिया ओर स्वयं अपनी पूजा का प्रचार 
करना शुरू किया | किंतु बाद में निरंजन, शर्या, ब्रह्मा, विष्णु ओर शिव सबको 
उपासना प्रचलित हुई | निरंजन तथा श्रद्या ने सत्यपुरुष का नाम समस्त संसार से 
छिपा दिया शोर समस्त द्वारों को बंद कर दिया | यह धर्मराज निरंजन नित्यप्रति 
एक लाख जीव को ठप्त शिज्षा पर भून भूनकर खा ज्ञाया करता है। कहा जाता 
है कि आकाश में एक तप शिला है जिन पर काल रूप जीवों को भूनता है। जन्म 
आत्त होकर जीवों ने सत्यपुरुष से प्रार्थना की तो उन्होंने ज्ञानी जी को उनके उद्धार 
के लिये भेजा । ज्ञानी जी ने जीवों को श्ाश्वस्त किया ओर उन्हें सत्यपुरुष की 
भक्ति करने का उपदेश दिया | ज्ञानी जी फिर सत्यलोक लौठ गए. । उनके जाने के 
बाद निरंजन दे नाना प्रकार के पंथ प्रथ्वी पर जीवों को फँसाने के लिये प्रचारित 
किया । उपर्युक्त पाँच देवताओं में निरंजन सबसे बड़ा है। बही तीनों लोकों का 
रचयिता और स्वामी है। वह सहखदल कमल में अपनी शक्तिलहित रहता है | 
वह तीनों लोकों का राजा तथा सूष्टिकार है । 

इस निरंजन फा बार बार ज्ञानी जी से संघर्ष होता है। निरंजन अवसर 
मिलते ही सृष्टि के जीवों को अ्रनेक कर्म के बंधन में बाँधकर उन्हें आवागमन से 
मुक्त नहीं होने देता है। एक बार तो ज्ञानी जी ने निरंजन को मारकर खदेड़ा तो 
वह पाताल लोक में कूर्म की शरण में गया उनसे रक्षा की प्रार्थना की | कूम जी 
के वहाँ पीछा करते हुए ज्ञानी जी भी पहुँचे। निरंजन ने फरियाद की कि सत्तर 
युग एक पैर पर खड़े होकर प्रार्थना करने से तो सत्यपुरुष ने मुझे त्रेलोक्य फा 
राज्य दिया | आज किस आधार पर ज्ञानी जी मुके मारकर मगाना चाहते हैं। 
कू्म ने दोनों के बीच मध्यस्थता की | उन्होंने नित्रदारा किया कि जो फोई ज्ञानी 
जी का पान पाए उसके पास निरंजन नहीं जायगा। इसके अतिरिक्त अन्य जीबों 
पर वह आधिपश्य रखे । इसी समय निरंजन ने ज्ञानी जी ( फबीर ) से यह बरदान 
भी माँगा कि कलियुग में जब जगन्नाथ जी के रूप में मेरा अवतार होगा उस समय 
समुद्र सेरा मंदिर तोड़ना चाहेगा। उस ससय आप मेरे मंदिर की स्थापना करा 
दें ओर समुद्र को अपनी जगह पर स्थिर कर दें। ज्ञानी जी ने यह बात मान 
ली । यहाँ पर कबीर पंथ के ग्रंथों में निरंजन कृष्ण और राम तीनों फो एक दूसरे 
में मिला दिया गया है। द्वापर के अंत में जब कृष्ण का स्वर्गवास हुआ तो बंदी 
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जगन्नाथ जी के रूप में स्थापित हुए । उस सप्तय उड़ीसा का राजा इंद्रदमन था। 
उसने कई बार मंदिर बनवाने की चेष्टा की किंतु प्रत्येक बार समुद्र ढइा देता था। 
अंत में कबीरदास को जब अपने दिए हुए बचन का स्मरण आया तो वे उड़ीसा के 
राजा के यहाँ पहुँचे श्र उप्तते मंदिर बनवाने को कहा ओर समुद्र से उसकी रा 
करने का भार लिया । कबीर जी मंदिर ओर समुद्र के बीच एक चबूतरे पर 
बैठ गए | मंदिर बनते देख समुद्र उत्ताल तरंगे भरता हुआ मंदिर की ओर 
बढ़ा किंतु कबीर साहब को देखकर रुक गया। एक ब्राह्मण का वेश घारण 
कर उनसे कहा कि में तो मंदिर ध्वस्त करना चाहता हूँ किंतु आपको 
सामने देखकर में आगे नहीं बढ़ सकता। कबीरदास ने समुद्र से कद्दा कि 
तुम इस मंदिर को छोड़ दो और बदले में जाकर द्वारिकापुरी को डुचा दो | 
समुद्र ने इसे स्वीकार कर लिया और उसने द्वारिकापुरी को उदरस्थ कर लिया । 
समुद्र के क्रोष का फारणु यह था कित्रेता युग में राम ने सहरद्र को बाधा था । 
बह राम श्र कृष्णु से बदला तो नहीं ले पाया और श्रंत में जगन्नाथ जी से वह 
लेना चाहता था । फबीरदास जी की कृपा से जगन्नाथ की मूर्ति तो स्थापित हो गई 
किंतु उन्होंने पुजारियों को श्रादेश दिया कि इस मंदिर में किसी प्रकार का जातीय 
सेदभाव नहीं रहेगा । सभी जाति के लोग आकर यहाँ पूजन कर सकते हैं। इस 
तरह निरंजन, राम, कृष्ण और जगन्नाथ सत्र एक ही हैं । 


कब्र पंथ में जहाँ निरंजन को राम कृष्ण आदि अबतारों के साथ भो 
संबद्ध किया गया है, वहाँ निरंजन को धर्मराज और कालपुरुष भी कहा यया है। 
निरंजन को घमंराज की भी जो संज्ञा दी गई है, वह उसकी विशेषता या गुश का 
द्योतक माम नहीं है | बंगाल और उड़ीसा में धर्म देवता की उपासना आज मी 
प्रचलित है। प्राचीन कोल में बौद्ध धर्म का जब हास हो रहा था और नाथ 
संप्रदाय, हृठयोग और वज़््यान आदि को लेकर अनेक प्रकार साधनात्मक श्रोर 
उपासनाप्रधान मत और पंथ प्रचलित हो गए; उन सबके समस्वित, रूप क्लो लेकर 
यह निरंजन या धर्म देवता की उपासना भी थी। निरंजन के निगुर्ण और दवा 
विलक्षण रूप का उल्लेख तो बहुत पहले से ही अपने यहाँ के योग और साधना के 
पंथों में मिलता है और वही निरंजन बंगाल ओर उड़ीसा में भी पहुँचा जो बाद में. 
चलकर सहजयान की मुख्य साधनाभूमि हो गया था। घधम देवता के साथ 
निरंजन का एकीकरण कैसे हुआ स्पष्ट नहीं है। संभव है धर्म देवता के नाम से 
आदिवासियों में कोई देवता रहे हैं और बाद में निरंजन संप्रदाय का जब विस्तार 
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छुचीसगढ़ और उड़ीसा शआ्रादि में भी हुश्ला हो तो धर्मदेवता और निरंजन का 
एकोकरण हो गया हो | 
कबीर पंथ में निरंजन के मिस रूप की व्याख्या ओर दर्शान हुआ है, वह 
कहीं कहीं पर परम देव के रूप में है-- 
गोव्यंदे तू निरंजन तू निरंजन तू निरंजन राया । 
तेरे रूप नाहीं, रेख नाहीं, झुद्रा नाहिं माया। 
समद बाहीं सिषर नाहीं, धरती नाहीं गगनां। 
रवि ससि दोठ एके नाहीं, बहत नांहीं पवनां ॥ 
है २५ 
छुग न जुग न स्यांम अथरवन, वेद सहीं व्याकरनां । 
तेरो गति तूंहीं जांनें, कबीरा तो सरनां ॥२१६॥' 
कहीं पर धीरे स्वर में उसके संबंध में कुछ श्रमंगलकारी भाव भी हैं -- 
मैं सिरज्ों में मारहूँ, मैं जारों मैं खाँव। 
जल्ष थत्र में में रमि रही, मोर निरंजन नाँव ॥* 
१ दूसरे उद्धरण में निरंजन के प्रति कवि का इश्टिकोश एकांत आदर का नहीं है। 
वैसे “जलाने? ओर “खाने शब्दों में ही कुछ अ्रनादर घ्वनित होता है । 
निरंजन के संबंध में जो किंचित्‌ अ्रंतर्विरोध हमें मिलता है उसके पीछे यह 
संभावना हो सकती है कि निरंजन की प्रतिष्ठा पहले से ही एक ऐसे देवता के 
रूप में रही हो जो संत नाथ ओर दूसरे संप्रदायों में प्रचलित परम-देवत निरंघन से 
भिन्न था | बाद में चलकर बहुत सम्रय बाद जब प्रत्यक्ष रूप से निरंजन संप्रदाय फा 
संपर्क फबीर मत से हुआ तो संत संप्रदाय में उसके संपर्क के फारण उसके रूप में 
आपमूल परिवतंन कर देना पड़ा | इस संबंध में आचाय हजारीप्रसाद जी द्विवेदी 
का मत एक नया प्रकाश डालता है--राष्ट्रभूमि, पूर्वी विहार, फारखंड' और उड़ीसा 
में एक शेसे परमदेवता की पूजा प्रचलित थी ( और कहीं कहीं अब भी दे ) 
जिसका नाम धर्म ( धर्मराय ) ओर निरंजन था और जिस पर बौद्ध मत 
का जबरदस्त प्रभाव था। यह भी हो सकता है कि वह बोद्ध मत के प्रारंभ में 





. कबीर अथावली, ए० ३६२ । 
2, रमैनी ११ की साखो । 
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प्रच्छुन्न रूप से रहा हो पर बाद में विस्तृत रूप बन गया हो | कबीर मत को इस 
पंथ से निबठना पड़ा था। विशेष रूप से कबीर पंथ की दक्षिणी शाखा ( श्र्थात्‌ 
घरमंदाती संप्रदाय ) फी इस प्रवक्ष प्रतिदंद्ी मत को श्रात्मसात्‌ फरने का श्रेय 
प्राप्त है। इस संप्रदाय के माननेबालों पर अपना प्रमावविस्तार करने के लिये 
कबीर मत में [उनकी समूची जटिल सृष्टिप्रक्रिया और पोराशिक कथाएँ ले ली गई 
थीं | केवल इतना सुधार सबंत्र कर लिया गया था कि निरंजन के प्रभाव से जगत्‌ 
फो मुक्त करने के लिये सत्यपुरुष ने बार बार ज्ञानी जी की इस घराघाम पर भेजा 
था | ज्ञानी जी कबीर का ही नामांतर है! । 


कबीर मंसूर तथा पंथ के श्रन्य ग्रंथों फो देखने से प्रतीत होता है कि फबीरं 
पंथ के संम्रुख दो सबसे प्रतिद्वंद्वी पंध ओर देवता थे। वे थे निरंजन श्रोर विष्णु । 
इमके अतिरिक्त जो दूसरे संप्रदाय जैसे श्रद्या, ब्रह्मा और शिव संबंधी थे उन सबको 
फुबीर पंथ वालों ने कीई महत्व नहीं दिया। ब्रह्मा का संप्रदाय तो अ्रद्या के शाप 
के कारण समाप्त द्वी हो गया था। उनकी संतान घो ब्राह्मण कहलाई उसको भी 
अद्या ने मिथ्याचारी होने का शाप दिया था। ब्रह्मा को तो बढ़ा भाई समभकर 
विष्णु ने फिसी तरह उबारा था| शिव ओर श्रद्या के पंथ के संबंध में कन्ीर मं दूर 
पृष्ठ ८५ पर लिखा है “संस्कृत में मो भाम शिव जी का है ओर भो नाम म्रम का भी 
है श्रीर भो मान भग अर्थात्‌ स्त्रियों की योनि का भी है। भवानी नाम अद्या का कहा 
जाता है, भवानी दो शब्दों के संयोग से बना है, भो ओर आनी, आ्रानी कहिए खान 
अर्थात्‌ भो की खान। इसी प्रकार भो नाम उत्पत्ति का है तो भो और भवानी इस' 
भवसागर के सरदार हैं। श्रर्थात्‌ जो मो श्रोर भवानी की पूजा करे सो भवसागर 
के पार फभी न ज्ञा सके | यही भो और भवानी, महाकाल ओर महाकाली हैं | ये ही 
दोनों समस्त संसार के बंधन के निमिच हैं, ये दोनों शिव श्रोर शक्ति एक ही रूप हैं, 
शिव शक्ति के पंथ सदा मिले मिलाए रहते हैं। शिव, अ्रद्या ( शक्ति ) और बक्मा- 
की उपासना और पंथ तो वैसे ही देय श्रौर नगश्य है श्रोर फिर वे सब विष्णु के - 
अधीन हैं। फिर नरक स्वर्ग की रचना की, भवानक तथा रोचक सब इूस भायासूष्टि 
के निमिच ठहराया और पिता पुत्र अर्थात्‌ निरंनन और विष्णु राज्य करने लगे ।. 
निर्गुशण तथा सगुण अर्थात्‌ निर्गुण निरंजन जो परमेश्वर या खुदा कहलाता है और 
सगुण विष्णु राम कृष्ण इत्यादि सशरीर अवतारघारी परमेश्वर की पूजा सारे 


4. ढा०. हजारीप्रसाद द्विवेदी ; 'विश्वमाश्ती पत्रिका), आवण - भआाशिवन,, 
संध २००४, बि० । 
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संसार में होने लगी | निर्मण को याँगी लोग योगसमाधि द्वारा पाते हैं और 
शगुण विष्णु फो समस्त हिंदू, मुब॒लमान, ईसाई ओर मूसाई पूजन करते हैं यह 
मायासृष्टि सहैव बंधन में रहती है--उसका छुटना महा कठिन है ।' इससे प्रतीत 
होता है कि कबीर पंथ को वैष्णव संप्रदाय और निरंजन दोनों की प्रतिद्व॑द्विता 
करनी पढ़ी । दोनों की महत्ता स्वीकार करते हुए इतना उसमें जोड़ दिया कि 
यद्यपि यह उपासना भ्रम है किंतु जैछे बच्चों को रीकने के लिये खिलोना दिया जाता 
है उसी प्रकार प्रारंभिक भक्तों के लिये विष्णु की सगुण उपासना भी है। चेतन्य 
होने पर भक्तों की उपासना जब उच्च फोटि की होती है तब उन्हें स्वसंवेद का 
ज्ञान होता है ओर कब्रीर की शरण जाने से आवागमन फा बंधन कठता है। 
कबीर पंथ का प्रचार निम्न वर्ग ओर प्रायः अ्रशिक्षित ओर अद्ध शिक्षित जातियों में 
विशेष रूप से था। निरंजन की उपासना भी संभवत) इन्हीं जातियों में श्रत्यधिक 
प्रचलित थी। फचीर पंथ के संगठन तथा पुराण की रचना की आवश्यकता भी 
इसी वर्ग के लोगों को नाना प्रकार के चामत्कारिक वर्शुनों से प्रभावित करने के 
लिये हुई ।* अ्रतः उसमें निरंजन के व्यक्तित्व श्रीर उपासना को लेकर कबीर पंथ 
के पुराणकारों को तिशेष रूप से सोचना पढ़ा । इसलिये हम देखते हैं कि निरंजन 
की जो महत्‌ कल्पना हमें हृठय्रोग, नाथ पंथ ओए संतों की वाशियों में मिलती है 
वह कबीर पंथ फी परंपरा थ्रोर पुराण में नहीं मिलती है। 

पं० परशुराम चत॒वदी ने राधोदास की “भक्तमाल? का उल्लेख किया है 
और उसके अनुसार किसी जगन को मिरंजनी पंथ का प्रवतंक माना है। उसी ग्रंथ 
में इस संप्रदाय के बारह घुख्य प्रचारकों का नाम दिया गया है। कुछ लोगों ने 
हरिदास निरंजनी को ही इस पंथ का प्रवर्तक माना है |) श्री क्षितिमोहन सेन ने 
भी उड़ीसा में इस संप्रदाय के अस्तित्व को स्वीकार किया है और यह भी कहा है 
कि यहीं से यह पूर्वी भाग में भी फैला । यह संप्रदाय भी निर्गुण ब्रह्म में विश्वास 


१. कबीर मंसूर छू० ६५ | 

२, आचीये हजारीप्रसाद द्विवेदी ः विश्व भारती पत्रिकाग, आशिवन, 

कबीर पंथ । 

३. द्‌ निरंजन सेक्ट स्टिल मेनूटेंस इद्स इंफ्लुएंस इन उड़ीसा ऐंड इद्स 
रेलिजस टीचिस्प़ ट्रेवेद्ड देंस ढु द मिडलेंड ऐंड द ईस्टन पादं आवब इंडिया 
छ्वेयर इट हैज नाट कास्ट इट्स फोसे इत्रेन ऐट द्‌ प्रेजेंट टाइम | मेडिवल 
मिस्टिसिज्स आव इंडिया, पू० ७० । 
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करता था। किंतु बाद को रचना ओर परंपरा पर सगुण शक्ति का भी प्रभाव 
लक्षित होता है। इध संप्रदाय के पूर्ण रूप का संपर्क कबीर पंथ से हुआ होगा 
और निरंजन को सबसे शक्तिशाली देवता स्वीकार करते हुए भी उसे छुल और 
जंजाल का प्रवतेक माना गया। उसे कहा गया कि वह अनेक ऐसे पंथ का 
चलानेबाला है जो जीव को भ्रम में डालकर जीवन और कम के बंवन में बाँवते 
हैं। वह जान बूककर सत्यपुरुष ओर उनके प्रतिनिधि ज्ञानी जी के उपदेश और 
पंथ से सांसारिक जीवों को दूर रखता है। वह तत शिला पर जीवों को अ्रत्यविक 
कष्ट पहुँचाता है। सांसारिक प्राणियों की श्रार्त पुकार से द्रवित होकर सत्यपुरुष 
ज्ञानी जी फो भेजते हैं । निरंजन संघर्ष करता है ओर बारबार पराज्ञित होता है। 
किंतु जीवों पर वह अपना अधिकार बराबर बनाए रखने की चेष्टा करता है। उसमें 
लोगों को भ्रम में डालने के लिये परसंवेद--जो प्रचलित चारों वेद हँ--का प्रचार 
किया | ये वेद उसकी साँस से निकले स्थूल ज्ञान की पुस्तक हैं। इस प्रकार 
निरंजन के संबंध में श्रनेक कथाएँ गढ़ी गई हैं। उसका जो निगगुण, परात्पर और 
हताह्वेत विल्षक्षण रूप है उसकी संगति किसी तरह नए निरंजन के साथ बैठ,नें के 
लिये कबीर पंथी धमप्रचारकों को अनेक नई कथाओं, परंपराश्रों को गढ़ना पड़ा। 
सूध्टिप्रक्रिया के प्रसंग में हमने देखा कि फत्नीर पंथ में अ्रद्या के नाम से 
शक्ति को श्रत्यंत प्रमुख स्थान दिया गया है। कबीर ओर दूसरे संत कवियों ने तो 
शाक्तों की श्र॒त्यंत निंदा की है। शक्ति की चर्चा: मूल 
आदि शक्ति... साहित्य में प्रायः नहीं आ्राई दै। यदि कहीं उल्लेख आया 
भी है तो वह योगपरक प्रसंगों में आया है।* किंतु 
' कबीर मंसूर में अ्रद्या का जिसे शक्ति भी कहा गया है, काफी विस्तार से वर्शन है। 
सृष्टि के विकास में निरंजन के सहयोग से उसका श्रत्यंत महत्वपूर्ण स्थान है। 
ब्रह्मा, विष्णु और शिव की तो वह जन्मदात्री है ही, उनकी नियंता मी है। 
उसी ने सबसे जेठे होते हुए भी ब्रह्मा की शाप दिया कि उसकी पूजा संसार से उठ 
जायगी और उसकी संतति द्वारा द्वार पर ठोकरें खायगी। उसकी संधान भी उसी - 
की तरह भूठी होयगी। वह स्वार्थ साधन के निमिच अनेक अश्रमात्मक मार्ग 


4, सहज गति ज्ञान समाधि लगाई। 
घ्रिव सक्ती मिलि एक भए हैं, मच साया निहुराई। 
मगन रहों दुख सुख दोड मेटे चाह अ्रचाह मिदाई । 
जीवन मरन प्‌क सू ज्ञागे जब ते आप गेंवाई ॥ 
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अपनायगी | ब्रह्मा से इस प्रकार उसके क्रुद्ध होने का कारण था ब्रह्मा का झूठ 
बोलना | उसने विष्णु की सच्चाई से प्रसन्न होऋर उन्हें त्रेलोक्य का राज्य दिया | 
ब्रह्मा ओर विष्णु को भी उनके श्रधीन कर दिया। अ्द्या ने तीनों पुत्रों को तीन 
लोक का राज्य दे दिया | तीनों पुत्र राज्य सुख में श्रद्या और निरंजन फो बिलकुल 
भूल गए जिस प्रकार अद्या ओर निरंजन ने सत्यपुरुष फो भुला दिया था | किंतु 
श्रद्या ने पुत्रों की कृतष्नता देखकर रंभा, युत्री ओर रेशुका नामक तीन कन्याएँ 
उस्पन्न किए | उन्हें उसने अपनी पूजा के प्रचार का आदेश दिया। उन्होंने 
देव लोक, गंघरव॑ लोक और मनुष्य लोक में सर्वत्न अपनी युक्ति श्रोर सौंदर्य के द्वारा 
अद्या की पूजा पुनः प्रचलित किया । 

अंत में निरंजन, अ्रद्या, ब्रह्मा, विष्णु ओर शिव की पूजा प्रचलित हुई । 
निरंजन तथा अ्द्या ने सत्यपुरुष का नाम समस्त संखार से छिपा दिया और मुक्ति - 
मार्ग के द्वारों को रोक लिया | 

कभीर मंधूर के पहले अध्याय के ६७वें प्रकरण में ( श्रादि भवानी-अ्रद्या 
का पंथ ) बतलाया गया है कि खब्से पहले आदि भवानी हैं। यह तीनों 
देवताओं की माता हैं ओर बड़ी प्रमावशालिनी हैं। उसने तीनों पुत्रों की परीक्षा 
लेनी चाही | कबीर मंयूर ने काली पुराण का हवाला देकर लिखा है कि सृष्टि 
उत्पन्न होने के पहले तीनों भाई एक साथ बेठे, एक बृत्ष की छॉँह में आपस में 
बातचीत कर रहे थे | उस समय्र उन लोगों ने ऐा कोतुक देखा कि एक रक्त की 
नही भश्वेग से बही चली श्रा रही है। उससे महादुर्गंधि निकल रही थी। 
उस दुगंब का अश्रनुभव कर विष्णु सबसे पहले उठकर भाग गए.। उसके पश्चात्‌ 
ब्रह्मा भागे | शिव चिंच को दृढ़ कर बैठे रहे। जब वह दुर्गर्धि की सरिता शिव 
के समीप पहुँची तो वे उसे पकड़कर ग्रासन बना उसी के ऊपर बैठ गए.। तन्र 
श्रद्या प्रकट हो गई । उसने शिव से कहा कि श्रव में सदैव ठम्हारे साथ रहूँगी। 
तब शिव ने कटद्दा कि तुम मेरे दोनों भाइयों की पत्नी हों। उनको अपना पति 
बनाझो | -तब अद्या ने शअ्रपने दो रूप महालद्मी और महासरस्वती बनाया 
ओर उनके साथ इसी रूप में वह रही श्रौर महाकाली के रूप में शिव के साथ 
विशेष रूप से रहने लगी । इसमें संदेह नहीं कि इन अंथथों में भवानी संबंधी कथाएँ 
कबीर पंथियों की श्रपनी फल्‍्पना फी उपज हैं किंतु उनका मूललोत प्राचीन 
परंपरा ही है। - 

भारतीय संस्कृति और साहित्य में शक्तिपूजञा का अचलन और व्यापकता 
देखकर विद्वानों ने इसके उद्गम और जन्म को लेकर अपने अपने ढंग से 
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अनुमान लगाए हैं। कुछ लोगों ने शक्ति की उपासना फो आदिम जातियों की 
वस्तु माना है और सम्य लोगों में उसकी उपासना वहीं से धीरे धीरे आई । अधि- 
कांश विद्वान्‌ इसे विदेशों से आई हुईं पद्धति मानते हैं। जब बाहर से शक्ति की 
उपासना इस देश में आई तो यहाँ के लोगों ने उसका पूर्शरूप से भारतीयकरण 
कर डाला। इसके अतिरिक्त तीसरा वर्ग उन लोगों का है जो शक्ति की पूजा को 
वैदिक ओर आर्य मानते हैं ओर इसके लिये प्राचीन ग्रंथों से प्रमाण भी उद्धृत 
करते हैं । शक्तिपूजा की ऐतिहासिक पद्धति का ठीक ढंग से पता लगाना आज 
के युग में बहुत कठिन है किंतु ऐसा प्रतीत होता है, शक्तिपूजा की भावना संभवतः 
उतनी ही प्राचीन हो जितनी स्वयं मानवसम्यता। शक्ति पूजा के मूल में नारी- 
शक्ति की उपासना है। पुरुष और नारी शक्ति की उपासना की पद्धति किसी न 
किसी रूप में प्रायः सभी प्राचीन धर्मा में मिलती है। पुरुष शक्ति का प्रतीक 
शिश्न शोर नारी शक्ति का प्रतीक योनि हमारे देश में आदिम काल से विद्यमान 
थे, इसमें संदेह नहीं । वेदों में शिश्न पूचक लोगों की बड़ी निंदा की गई है। 
इससे यह स्पष्ट होता है कि वेदों के युग में शिश्न पूजन प्रचलित था किंतु उस 
समय वैदिक धर्म में विश्वास करनेवाले लोग उसके विरोधी ये। आगे चलकर 
कुछ समय बाद वैदिक धरम में लिंग पूजा का व्यापक प्रचार हुआ । लिंगपुराण 
में एक कथा के झनुसार ब्रह्मा के मन में जिज्ञासा हुई कि वे लिंग के मूल का पता 
लगाएँ शोर इस उद्देश्य से वह उसके भीतर घुसे | श्र॒ंत काल तक वे चक्कर 
लगाते रहे किंतु कोई पता नहीं लग सका | इस श्याख्य/न से यह भी निष्कर्ष 
निकाला जा सकता है कि वास्तव में शिश्न पूजा का आरंभ जानना फठिन है। 
सिभ्र में सभ्यता के थ्रादि काल में शिश्न पूजा का प्रमाण मिला है| हमारे यहाँ 
आया के आने के पहले सिंधु की उपत्यका में जिस सम्यता का प्रसार था, जिसे हम 
झाजकल मोहमजोदड़ो ओर दर॒प्पा की सम्यता के नाम से पुकारते हैं, बहाँमी 
लिंग और योनि पूजा के अ्रवशेष प्राप्त हुए हैं। इससे ऐसा प्रतीत होता है कि 
शक्ति पूजा वास्तव में श्रत्य॑त प्राचीन है । वैदिक काल में उसका प्रचार-ग्रवश्य 
था। हाँ, वैदिक साहित्य में इसका उल्लेख स्पष्ट रूप से भले ही न मिले | इस 
संबंध में हमें यह भी स्मरण रखना होगा कि वैदिक साहित्य एकपत्कषीय साहित्य 
है। पुरोहितों ओर फर्मकांडियों ने साहित्य के केवल उसी अंश को जीवित रहने 
दिया जिसे वे अपने हित में सहायक समझते थे। सभी विरोधी तत्व ओर तथ्य- 
उन्होंने साहित्य से नष्ट कर दिया। इसका स्पष्ट प्रमाण हमें बौद्ध साहित्य से 
नि० स्ा० पू० १८ ( ११००-६२ ) 


निर्मुण साहित्य ; सांस्कृतिक इछभूमि हक 


मिलता है। प्राचीन काल का विपुल साहित्य भंडार इग्ें आज उपलब्ध दे किंतु 
बोद्ध धर्म शोर उतके चि6द्धांत का कोई उल्लेख हमें वैदिक परंपरा के ग्ंयों मे नहीं 
मिलता हैं। शैतर आर शाक्त साधना के संबंध में थी यही बात लागू है | 

शाक्त साधना के प्रचार और लोकग्रिय होने का बहुत घनिष्ठ संबंध बोड 
धर्म में गुल्न साधना के प्रचार से है। बौद्ध धर्म में तारा देवी की उपासना का 
अचलन तंत्रवाद के जोर पकड़ने के साथ हुआ। जितनी मी गुह्य शापनाएँ थीं 
चाहे उनका स्वरूप बौद्ध हो चाहे वैदिक सबयें शरार को ही सभी सिद्ध का केंद्र 
माना गया है। जिश्व के सष्ठे संचाजन में मुछ्य रूप से पुरुष शीर सख्ती इन्हीं दो 
तत्वों का महत्व है । वाह्म सृष्टि में ज्ञिस प्रजार पुद्ष झोर नारी के संयोग से 
चरम फल की भाति होती है, उच्ची प्रकार प्रत्येक मनुष्य के शरीर में भी यह दोनों 
तत्व मौजूद हैं| किंतु वे दोनों एक दूपरे से दूर हैं। दूरी के कारण ही मनुष्य 
जीवन की पूर्णता नहीं प्रात होती ढे। शरीर में रहनेवाले इन दो तत्वों छा 
मिलन ज्योदी होता है, उस समय साधक शमरत्व की ग्रातति कर लेता है। उतऊे 
लिये जोवन में कुझ् भी अप्राप्प नहीं रहता दे। उसी थुरुष और नारी के तत्व 
को भिन्न मिन्न मार्गों में भिन्र मिन्न नामों से पुकाशा गया है। हिंदू तंत्र ?े 
शिव और शक्ति कद्ा गया है; बीस तंत्र में कदशा ओर शूख्जा शोर इठवोग र 
सूर्य श्र: चंद्र कद्ा गया रे। इस प्रकार नर और बारी को कह्पना को खेकर 
ही सभी गुदा साथनाओं का जन्म हुआ झऔोर फाज्न और धर्म की मिन्नता के कारण 
स्वरूप और नाथ का सेइ हुआ । 

शक्ति की उपासना भारतीय ओर अमारतीय दोनों प्रादीत होती हैं और 
कालो परांत दोनी धारणाओं क्क यहाँ पर समन्वय ह्टो गया। ऐसा मालूम होता है, 
इमारे देश में इृड़्प्पा और मोहनजोदड़ो काल में शक्ति की उपासना किसी न किसी 
रूप में प्रचलित थी | ऐसा संभव है कि यहाँ का समाज सातृमूलक था। प्राचीन 
फाल में स्रियों के प्राधान्य का उल्लेख महाभारत में संक्रेत रूप से आया है। उसी 
सान्यता-का अवशेष उत्तर पश्चिमी जातियों में स्थिय्रों की अवबाघ स्वतंत्रता के रूप 
में महाभारत काल में बना था। ऐसी ही सामाजिक व्यवस्था दक्षिण में द्रविड़ 
सामात्न में थी। आचार छितिमोहन सेन ने अपनी पुछ्षक मारत में जातिमेदः 
में इसका जि किया है। उन्होंने सहदेव के उस कथन का उल्लेख किया है 
बिससे वे अ्रश्वमेध यज्ञ के सिलसिले में गए द्रविड़ देश संबंधी अपना श्रतुभव' 
बतल्ाते ह कि वहाँ की स्त्रियों के ओडठों में उद्भूत वायु से ही अमिदेव प्रज्वलित 
होते ई और श्रप्ि ने अपनी उस सेवा से प्रसन्न होकर वहाँ की स्तियों को यह वरदान 


# 
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2. ५॥ 
ब्च्डैल्जु हे 
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दिया था कि तुम्र स्वैरिणी ओर स्वेच्छाचारी होशो और इच्छापूर्वक विचचरण 
करो । इस कथन से उन्होंने यह निष्कर्ष निकाला है कि दक्षिश में भी ख्त्रीप्रशान 
समाज ( मैट्रिश्राकिकल सोसायटी ) था । वहाँ भी शक्ति की पूला क्िंती न «सी 
रूप में प्रचलित रही होगी। मेरा ऐसा अनुमान है कि द्रविड़ लोगों का संबंध 
उचर की हृड़प्पा सभ्यता की बतियों से रहा होगा शोर उन्हीं की जैसी सामाजिक 
व्यवस्था दविद् समाज से भी रहो होगी। दल्षण एराकुबम्‌ पर्वत का प्रायः 
तंत्रशात्र के ग्ंयों में माम आता है जो प्राचीन काल में तंत्र साधना का बहुत बड़ा 
केंद्र था और जड्ढाँ दूर दूर के लाग साधना की दांज्षा श्ीर विद्धि के लिये 
करते थे। इसलिये यह अनुमान करना सबंथा युक्तिसंठ्त है। शार्यों के आने के 
पहले ओर वेदिक धर्म के श्रारंभ के पूर्व शायर जातियों में शक्ति की उपपसना 
कियी रूप में प्रचल्लित थी। श्ारयों ने पहले तो इस उपासना को उपेक्षा की दृष्टि 
से देखा, किंतु बाद में जब इसका प्रभाव काफी बढ़ गया तो उन्होंने शक्ति की 
उपासना को भी टापना जिया | हिंद बस ने शक्ति की साथना को अपनाया तो 
अवश्य कितु उसको उन्होंने मरसक पूशुझप से हिंदु रूप देते की चेष्टा को | लेकिन 
धआागूयदिक का का चिह्द किसी ने किमी रूप में अवशेष रह ही शया। देवा के 
मधुवान करने, उनकी मस्ती से जवान लडइखड़ाने शांदि का बन संमवतः यद- 
पूव काल का ही है। मशाकेडेय पूर्ण मे घढहाँशकि के दानवों से युद्ध करने का 
वशुन हैं उस अवसर पर मह्धासुर को ललकारते हुए बोलते समय उनडा मुख 
मधु के मद ये ज्ञाल हो रहा था झोौर वाणी लड़खड़ा रही थीः-«देवी ने छूट्टा 
शो मूद में जन तक मधु पीती हूँ । तब तक तू क्षण भर के भिये खूब गरज ले । 
मेरे हाथ से यहीं तेरी मृत्यु हो जाने पर अब शीघ्र हां देवता भी गजना करेंगे? । 
इसी प्रकार पूत्रन विधि में भी रक्तसिंचित बलि से, मांस से तथा मदिरश से भी 
पूजन का विधान है | इन सब्र विवियों से मांस, मदिरा का जो स्थान है, वह 


निश्चित रूप से श्ार्येतर प्रभाव के कारण है। 


न्ट् 
जियो 
ब्न््क 
भा 


१, उवाच त॑ मदोद्धूत झुखरागाकुत्राचरस ॥ ३७ ॥ 
देव्युवाच 
गज गर्ज कर्ण मृढ़ मधु यावत्‌ पिवास्यहम | 
भया स्व्रयि हतेन्नेव गर्जिष्यन्त्याओु देवताः ॥ इछ ॥ मार्कडेय पुराण 
२. रुधिराक्तेन बलिना मांसिव सुरया नूप ॥ | 
साकडेय पुराण 


निर्मुण साहित्य : सांस्क्ृतिक घष्ठलू मि श्७छे 


बौद्धों में तारा देवी की उपासजा बहुत व्यापक रूप से प्रचलित थी और 
हिंदू तंत्रों में मी तारा देवी का नाम आया है। कहीं कहीं पर इन्हीं तारा देवी 
को शक्ति कहकर भी हिंदू तंत्र में उल्लेख किया गया हे)। शिव शक्ति संगम 
तंत्र में यह भी कहा गया है कि चीनाचार कम के ही द्वारा तारा देवी को प्रसन्न 
किया जा सकता है। बाह्मणों ने भी इस पद्धति को अपनाया था इसका प्रमाण 


इस कथन से मिलता है-- 


महाचीन क्रमो देवि हद्विविध:ः पश्कीतिंतः। 
सकलो निष्कत्न श्रोति सकक्लो बौध गोचर: ॥ 
“-निष्कलो ब्राह्मणानां चू-- 


'हे देवी, मह।चीन पद्धति दो प्रकार की हे--सकल ओर निष्कल्न । पहली 
को बौद्ध लोग व्यवहार करते हैं ओर दूसरी निष्कल को ब्राह्मण* । अनेक विद्वानों 
ने चीनाचार कर्म के ही आधार पर यह धारणा बना ली है कि तंत्रवाद हमारे 
देश में महाचीन से ञ्र्थात्‌ तिब्बत से आया है। ग्रंथों में बशिष्ठ की कहानी दी 
गई है। वशिष्ठ ने सहख्त वर्ष तक देवी का जप किया किंतु उन्हें सिद्धि नहीं मिली | 
इसके बाद कुलेश्वरी महाविद्या उनके साभने प्रकट हुई ओर उन्होंने कहा “तुम 
बौद्धों के देश महाचीन में जाओ ओर अथव वेद का आचरण करो (बौद्ध देशे 
अथव वेदे महाचीने सदा ब्रज ) वहाँ जाकर मेरे कमल चरणों को देखकर, है महर्षि, 
तुम मेरे कुल में पारंगत हो जाओगे ओर सिद्ध हो जाओगे३े |) इस कहानी के 
आधार पर विद्वानों ने अनुमान लगाया है कि इमारे देश में तंत्र साधना और देवी 
की उपासना तिब्बत देश से ही आई होगी | बंगाल, आसाम और उड़ीसा शक्ति- 
साधना के केंद्र रहे हैं। इस कारण भी तिब्बत में ही शक्तिसाघना का आविर्भाव 
मानना ज्यादा युक्तिसंगत है, क्योंकि ये प्रदेश तिब्बत के समीप और पड़ोसी हैं, 
इसलिये यहाँ पर तंत्रसाधना का व्यापक प्रचार हुआ । ऐसा संभव है कि अपने 
यहाँ समजि में पहले से ही शक्ति की पूजा किसी रूप में प्रचलित रही हो जैसा की 
इसी पुस्तक में पहले बताया गया है, श्रोर बाद में तिब्बत देश से तंत्र और तारा- 





4. दीरानंद शाखी, द ओरिजिन एंड कछट आव तारा | 


२. वही | 
३, सर जान उडरफ, शक्ति एड शाक्त । 


2७७ निर्मुशण सत का देवतामंडत्त 


देवी की उपासना का अधिक जटिल ओर शाख्रसंमत रूप आया हो जो घुल मिल 
कर एक हो गया है। ऐसा भी संभव है कि बोद्धों की तारा देवी मरत में भी 
रही हों किंतु उनका प्रभाव मुख्य रूप से गशिकज्ञित और निम्नवर्ग में रहा हा क्योंकि 
धतारा? नाम से ही स्पष्ट है वह देवी जो तार सके या पार कर सक्के | ऐसा अनुमान 
लगाना ब्रिलषकुल युक्तिसंगत है कि तारा संभवतः नाविकों की देवी रही हों और 
समुद्र यात्रा करनेवाले या समुद्गरतटीय लोगों में इनकी उपासना प्रधान रूप से 
प्रचलित रही हो। जावा आदि हीपों में जहाँ घमंप्रचारक और पोतवाहक 
प्राचीन काल में बराबर जाते थे, देवी की मूर्तियाँ मिलती हैं। समुद्र की यह देबी 
तारा बंगाल; आसाम ओर नेपाल से तिव्बत पहुँची हो ओर वहाँ पर इसे बौद्ध- 
देवालय में सर्वोच्च स्थान मिला हो। तिब्बत में नदो, समुद्र की देवी की मूल 
कल्पना संभव नहीं जान पड़ती क्योंकि समुद्र का दशन तो असंभव ही है, कोई 
बड़ी नदी भी वहाँ नहीं है। पहाड़ों के अंतराल में बड़े सरोवर अवश्य हैं कितु 
उनमें नोकारोहण की विशेष आवश्यकता न रही होगी । 


वास्तव में प्राचीन काल में जनजीवन इस रूप में परस्पर घुला मिला था 
कि किसी विश्वास या प्रथा का मूल रूप किसी एक जाति विशेष में हँढ़ना सबथा 
कठिन है। एक ही जाति की प्रथा अनेक जातियों ओर समाजों द्वारा गहीत होकर 
अनेफ रूप बदलती हुई भ्रमण करती आईं है कि उस पर किसी वर्ग विशेष की 
छाप नहीं अंकित हो पाई है न शक्ति पूजा भी इसी प्रकार भारतवर्ष की आदिम 
जातियों में प्रचलित रह्दी होगी। जावू ठोना; अभिचार आदि के साथ शक्ति की 
पूजा का भी. प्रचार ब्यापक हुआ होगा। वेदों के समय में ही संभवतः शुद्य 
साधनाएँ आये में प्रवेश कर गई थीं। श्रमिचार की परिभाषा दी गई है कि 
झभिचार वह कम है जिसे तंत्रशासत्र और अ्रथव वेद में बयान किया गया है! । 
बोद्ध धर्म और उसका साहित्य भी संमवतः श्रथर्व वेद की रचना के साथ ही फेले । 
प्रो० राइस डेविड के अनुसार अथरव वेद बहुत बाद फी रचना है क्योंकि इसके पूर्व 
के बहुत से बोद्ध अंय मिलते हैं. जिनमें केवल तीन ही वेदों का उल्लेख है। अथर्वे 
वेद का कहीं भी उल्लेख नहीं मिलता । इससे यह निष्कर्ष निकाला जा सकता है 
कि अथव वेद की रचना के समय तक बौद्ध ओर हिंदू समाज में प्रायः समान रूप 
से गुहा साधनाओं का प्रचार हो गया था ओर धीरे धीरे इसको शास्त्रीय आवरण 








१. असिचार इज द कम डिस्क्राइंब्ड इन द्‌ तंत्राज एंड अथर्व वेदु । --सर जान 
उददुरफ, शक्ति ऐंड शाक्त । 


निर्मुण साहित्य : सांस्कृतिक प्रष्ठभूमि रद 


पहनाने की चेष्टा की जा रही थी । किंतु इतना कहना अप्रासंगिक नहीं होगा कि 
बौद्धों ने गुद्य ताथनाओों और शक्ति उपासना को अधिक चाव के साथ ग्रहश किया 
झौर शपनी पूजनपद्धति में इसको प्रमुख श्थान दिया। हिंदू धर्म में जहाँ कर्म- 
कांड की अविकता थी ओर पुरोहितों का प्रमुत्व बराबर ही मजबूत रहा, यह प्रथा 
शास्त्रीय रूप से और संसान के साथ तब ग्रहण की गई जत्र यहाँ के पुरोड़ितों ने 
देखा कि बौद्ध धर्म में शक्ति शोर गुह्य साधना के पुरोहित घय आदर द्वग्य से साल्ा- 
माल हो रहे हैं। फिर तो जब हिंदू धर्म में शक्ति की उपास्या शाई तो सभी 
देवता तुच्छु हो गए । शक्ति में, उदारता में, सौंदर्ण में, भऔ शोर वैभब में आद्य 
शक्ति के समान कोई देवता पहीं रहा | ब्रह्मा, विष्णु और महेश सब इन्हीं की 
रखना हो गए.। हिंदू साधकों ने सोलास देवी की अर्चना करते हुए गाया-- 


नैव तारा समा काबिहबता सिद्धिदायिनी | 


प्राकंडेय पुराण में बड़े विस्तार से शक्ति की उत्पि ओर उसके महत्व पर प्रकाश 
डाला गया है। पुराण काल तक शक्ति की उपासना हिंवू धर्म में निस्‍्सकोच रूप 
से स्वीकार कर ली गई थी शोर उनकी भहिमा का गान करने में शाज्षकार्ों ओर 
पोराशिफों ने अपनी सारी कल्पना ओर काव्यपतिभा खर्च कर डाली है | 


प्राचीन काल में महिधासुर से सभी देवगणश जब पराभूत हो गए झोर बह 
इंद्र के धिहासन पर विराजमान हो गया तब सब देवता उस स्थान पर गए जहाँ 
विष्णु और शिव थे और उन्हें अपनी कष्ट कथा सुनाई। उन्हें अत्यंत क्रो 
आया। तब अत्यंत फोप में भरे हुए. चक्रपाशि श्री विष्णु के मुख से “एक महान 
तेज प्रकट हुआ | इसी प्रकार ब्रह्मा, शंकर तथा इंद्र आदि अ्न्यान्य देवताओं के 
शरीर से बढ़ा भारी तेज निकला। यह सब मिल्लकर एक हो गया। महान तेज 
का बह पुंज जाउज्वल्यमान पव॑त सा ज्ञान पड़ा। देवताओं ते देखा वहाँ उसकी 
ज्वालाएँ संपूर्ण दिशाओं में व्याप्त हो रही थीं। संपूर्ण देवताश्रों के शरीर से 
प्रकद हुए"उस, तेज की कहीं तुलना नहीं थी। एकत्रित होने पर वह एक नारी के 
रूप में परिणत हो गया ओर अपने प्रकाश से तीनों लोकों में व्याप्त जान पड़ा ।* 
महिषासुर के मारे जाने के बाद देवता लोग देबी की स्तुति करते हैं--'श्ाप संपूर्ण 
लगत्‌ की उत्पत्ति में कारण हैं ।?"****'भगवान विष्णु और महादेव, शआ्रादि 
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५ क्‍ 
3. माकडेय धुराण में देवी माहाकय का दूसरा अध्याय ६-१३ श्लोक । 


२७६ | निगणश अत का देवतासंडल्ष 
देवता भी आपका पार नहीं पाते। आप ही लबके आश्रय हैँ। यह समस्त 
जगत्‌ आपका अंशभूत है, क्‍योंकि झ्राप सबकी श्रादियूत अव्याइृता परा प्रकृति 
हूँ ।* देवी के रूप और गुण बर्णन में भी उनकी उपासना में दो पक्ष रुण्ट्ट रूप से 
लक्षित होते हैं ।? अत्यंत सौंम्य तथा अत्यंत रौद्र रूपा देवी को हम नमस्कार 
कहते है, उन्हें हमारा बारतार प्रणाम है € ऋति सोम्यातिरीद्रायें नतास्तस्ये नमो 
; ! के इस सोम्य रूपमें उनके अपूर्व लावश्य, दया; वत्सलता और 
उदारता आदि गुणों का दर्शन किया गया ओर रोद्र रूप में उनके भयंकर संहारकारी 
रूप की व्यंजना की गई है। ग्यारहवें अध्याय में देवी स्वयं अपने मिन्न भिन्न 
नामों तथा उनके साथ अपने भिन्न भिन्न गु््यो का वर्णन करती हैं। उससे भी 
उनके स्वरूप का अश्रच्छा परिचय मिलता देवताओं, वेवस्वत, मन्वतर के 
झाट्ठाइसवें युग में शुंभ और निशुभ नाम के दो श्रन्य महादेत्य उत्पन्न इगे। 
तब में मंद गोप के घर में उनकी पत्नी यशोदा के गर्भ से अवर्ताश हो विंध्याचल 
मेंन्‍जाकर रहूँगी ओर उक्त दोनों श्रसुरों का नाश करूँगी। फिर अत्यंत मर्यकर 
रूप से पृथ्वी पर अवतार ले मैं वैप्रचित नामवाले दानवों का वध फरूँगी। उन 
भयंकर महद्दादेत्यों फो मक्तण करते समय मेरे दाँत झनार के फूल की भाँति लाल 
हो जायेंगे | तब स्वर्ग में देवता और मर्त्यल्ोक में मनुष्य खदा मेरी स्त॒ति करते 
हुए मुझे: 'रक्तदंतिका! कहेंगे । फिर जब एथ्वी पर सो वर्षा के लिये वर्षा झुक 
लायगी शौर पानी का अ्रमाव हो जायगा उस समय सुनियों के स्तवन करने पर 
पृथ्वी पर अयोनिषा रूप में प्रकट होऊँगी ओर सो नेत्रों से मुनियों की ओर 
देखें गी। अतः मनुष्य 'शताक्षी! इस नाम से मेरा कीतन करेंगे। देवताक्षों | 
उस समय में अपने शरीर से उत्पन्न हुए शा्कों द्वारा समस्त संसार का भरण 
पोषण करूँगी। जब तक वर्षा नहीं होगी तब तक वे शाक ही सबके प्राणों को 
रक्षा करेंगे। ऐसा करने के कारण पृथ्वी पर शाकंभरी? नाम से मेरी ख्याति 
होगी। उसी अवतार में मैं दुर्ग नामक महादेत्य का बंध भी करूँगी। 
इससे मेश नाम दुर्गा देवी के रूप से प्रसिद्ध होगा । फिर जब में भीम रूप धारण 
करके घूनियों की रक्षा के लिये हिमालय पर रहनेवाले राक्र्सों का भक्षण करूँगी 
उस घमय सब सुनि भक्ति से नतमस्तक होकर मेरी स्ठुति करेंगे। तब मेरा नाम 
धभीमा देवी” के रूप में विख्यात होगा। जब अरुण नामक देत्य तीनों लोकों 
में भारी उपद्रव मचायगा तब मैं तीनों लोकों का हित करने के लिये छ पेरों 
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१, चतुर्थ अध्याय ७ और ८ । 
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वाले असंख्य भ्रमरों का रूप घारण करके उस महादेत्य का वध करूँगी। उस 
समय सब्र लोग सामरी के नाम से चारों ओर मेरी स्घुति करेंगे ? ऐसा प्रतीत 
होता है, देवी का भयंकर रूप तो वेद पूर्व रूप है। उस समय प्रकृति की श्रजेब 
शक्ति मनुष्यों के हृदय में भय का संचार करनेवाली थी। उस पर विजय प्राप्त 
फरने के लिये उससे भी भयानक शक्ति वाली देवी की आवश्यकता थी शतरब 
देवी के रूप की श्रत्यधिक भयानक कल्पता की गई | बाद में जब प्रकृति के साथ 
अधिक साहचर्य हुआ ओर उसके प्रति राग और प्रेम हुआ तो देवी की परवर्ती 
कल्पना में सोम्य रूप का आरोप किया गया | पुराण युग भावुश् शल्पना का युग है | 
देवी के रूप में मी हसका प्रभाव दिखाई पड़ता है| इपी से शक्ति की पूजा में दं।नो 
भाग वाम ओर दक्षिण प्रचलित हैं। 
शक्ति साधना में अविड्छिन्न रूप से संत्रंधित तंत्र साधना है। तंत्र साधना 
प्रायः तिरस्कार और घृणा की वस्तु रही है। किंतु वाध्तव में तंत्रवाद का भी 
अपना एक दर्शन है जिसमें अपूर्व साइस और नवीन चिंतन है। दार्शनिक रूप 
से इस साधना को इम अद्वेत दर्शन का व्यावहारिक पक्ष मान सकते हैं । इसमें द्वित्व 
के भेद मिदाकर अपनी भोतिक सीमा के भीतर ही श्रद्देत की अनुभूति का प्रयास है । 
शिव और शक्ति ही इस सारी सृष्टि के संचालन के मूल निमित हैं। इनकी एकता 
में ही जीवन का अमरत्व छिपा हुआ है। वह एकता योगी बुंडलिनी शक्ति को 
सहसार में पहुँचा कर लाता है लेकिन साधक वाह्म विधानों से मी स्थापित करने की 
चेश्टा करता है । प्रत्येक प्राणी में जो नर और नारी का तत्व अ्ंतर्निद्दित है उसे बह 
बाहर को एकता से भी पुष्ठ करना चाहता है। श्रतः शाक्त मार्ग में यंत्र तथा संदेह 
मुद्रा के साथ संबंध स्थापित कर उस एकता की श्रनुभूति का विधान है। दक्षिण 
भार्ग या वैदिक मार्ग संयम और दमन का मार्ग है, अनेक प्रकार के विधि नियेधों 
का मार्ग है। इसमें समाज की नेतिक मर्यादा और मान्यता के नियंत्रण में ही जीवन 
ओर श्राचरण को ढालने की बात कही गई है। तंत्रवादी यह मानता है कि नियमन 
ओर दमन्न अस्वाभाविक है। मनुष्य की जो सहज बत्तियाँ हैं वे अपनी तृत्ति हूँ ढती 
हैं। तृसति न परैदान कर उन्हें शमन करने की जितनी भी चेश्ा हुईं है सब असफल 
साबित हुई | सारा पुराण तथा अन्य धार्मिक साहित्य ऐसी ही स्खलन की कहानियों 
से भरा पड़ा है। अ्रतएव वाम सार्ग ने इसके जिलकुल विपरीत दर्शन की मान्यता 
का उद्घोष किया। इसमें कह्य गया कि वासनाओ्रों को तुप्त करो श्लौर इतना तृप्त 
फरो कि वे उनकी ओर से विमुख हो जायें और जब प्रत्येक साधक में वासना से . 
इस प्रकार सच्ची और स्थायी वितृष्णा पैदा हो जाय तो मन में पूर्ण स्थिरता आा 
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जाती है ओर उस समय साधक श्र उठकी सुद्रा बिना किसी वासना या आवेग के 
पू् निश्चल होकर अद्वेत माव की अनुभूति करते हैं। बाहर और भीतर से जब 
इस प्रकार साम्व होता है तभी बह पूर्शुता थआाती है। उसी को शक्ति ने कोल 
अर्थात्‌ अपने कुल का कहा है। बाम मार्ग में पंच मकार मदिरा, मसांख, 
मत्स्य, छुद्रा, ओर मिथुन इन्हीं वादनाओं के प्रतीक हैं जो मनुष्य में मुख्य रूप से 
विद्यमान रहती हैं। इनकी तृप्ति के हवाराहदी मन की एकाग्रता आती है। साधक 
अपनी ताधना के समय इन उपकरणों में लिप्त न होकर उसे विरक्त रहने की ही 
माससिक चेष्टा करता है। अभ्यास के द्वारा वह अंत में पिद्धि लाभ करता 
है | इस प्रकार प्रत्यक्ष है कि साधना का यह पद्ष अत्यंत दुष्कर है। जरा सी भी 
असावधानी होने पर घोर पतन अनिवाय है । इसकी सफलता या सत्यता पर तो 
कुछ कहना कठिन है किंतु इस पंथ की जो बदनामी हुई उसका संभवत; सुख्य 
कारण यही रहा होगा कि इसमें सच्चे साधक कम रह पाते होंगे ओर कन्ची साधना 
के कारण समाज में बदनामी फैली हृगी। है 
सामाजिक दृष्टि से भी शक्ति घाघना एक नवीन आंद क्रांतिकारी जींवन* 
दर्शन या। समाज में वर्णमेद, ऊँच नीच का भेदमाव ओर घर्म के नाम पर 
जनता के शोषण से एक तीब्र ओर गहरी प्रतिक्रिया हुई होगी। पुरोहितों और 
धर्म के महंतों ने श्रनेक प्रकार की अन्यायपूर्ण सामाजिक रूढ़ियों की सृष्टि कर उसे 
अनेक प्रकार के विधिनिषेधों से पुष्र कर रखा था। फमकांड की प्रधानता, धर्म 
की कृत्रिमता और पुरोहइ्िितव्ग की स्वाथंपरता ने एक एसी प्रतिक्रिया को जन्म 
दिया जिसने वेदाचार को हीन बताए हुए उनके पुरोह्धितों द्वारा निर्धारित सभी 
विधिनिषेधों फो ध्वस्त कर डाला ओर जित्मी समाजिक साम्यताएँ थीं, उन्हें 
अमान्य ठहराया । जितनी उत्त समाज की वज॑नाएँ थीं उसी को अपनी साधना 
ओर सफलता का आधार साना। तंत्रवान, सहजयान, वज््यान श्रादि अनेक 
नामों से यह साधना भिन्न भिन्न रूप में प्रचलित हुई किंतु मृलरूप से सबमें मनुष्य 
की समानता ओर एकता का सिद्धांत माना गया। जातिमेद निरर्थक ही नहीं 
« माना गया वरन्‌ निम्न वर्ग के व्यवहारों श्रोंर आाचरणों को प्रत्यक्तै रूप से ऊँचा 
माना गया है। सहजयानी सिद्धों ने शक्ति अ्रथवा सिद्धि को डोमिनी, चांडाली 
ओर अवधूतिका कहा है। उनकी मुद्राएँ भी प्रायः हीन जाति की ख्तरियाँ रहती 
थीं। समाज में वश्शविभेद के प्रति विद्रोह इन बाममार्थी साथनाओं में फूट! और 
जाहाणों और पुरोहितों से ऐसी छुणा थी कि ये साधक सभी पुस्तकीय शान को 
संदेह की दृष्टि से देखने लगे। चूंकि घर्माध्यक्ष लोग प्रायः उन्हीं धार्मिक ग्रंथों 
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का हवाला देकर लोगों को बहकावे में डाज़ते ये । इसलिये इन सभी वाममगार्गी 
साथकों ने अर्जित ज्ञान की लिल्ली उड़ाई है शोर उन्होंने अनुभूति और सहजञ- 
तिदों को ही सच्चा पथप्रदर्शक माना है। कर्मकांडवाद ओर ज्ञानवाद दोनों का 
बड़े तीखेपय से विरोध किया है। इस प्रकार शक्ति धर्म के पीछे एक बढ़ी 
सामाजिफ शक्ति थी जो प्माज के अंतर्विरोधों से ही उत्पन्न हुई थी और जिसने 
बामग्ा्श साधना को बल आर प्रेरणा दी | 


कि 


शक्ति की उपासना का सबसे ग्धिक उत्कप ४, वीं से ७ वीं शताब्दी माना 
जा सकता है। बसे तो समाज के शंवराल में यह उपासना पद्ुवि प्राक्‌ ऐतिह/सिक्क 
काल से चली आ रही थी किंतु इस सम्रय इसका विशेष प्रसार हुआ । खुब्नकर 
समाज में इसका ध्ाचरण होने लगा। इसको राज्याश्रय भी मिला। अनेक 
सहजयानी सिद्ध कइ शजाओ के गुरु थे शोर इन सिद्धों में मी कुछु राजा ओर 
राजकुमार थे। यह् समय इस समाजविद्रोह्दी ओर विधिनिषेव का सदत करने- 
वाली विचारधारा के अ्नुकूत् था। मोय आओर गुप्त ब्राप्नाज्य के पतन के बाद 
बहुत समय मारतब्॒ष में केंद्रय सत्ता नहीं बन पाई । राजनेतिक खा छोटे छोटे 
मांडक्षिक राज्यों में बिखर गई । राजनैतिक सचा ही नहीं खंडित हुई बरन्‌ इसके 
साथ धार्मिक ओर सामाजिक सचा भी दुर्बल् हो गई। शास्दा आर विश्यास टूट 
गए। शारीरिक संतोष ने नैतिक शैथिल्य शोर वैचारिक उच्छु खलता को जन्म 
दिया। बाँधनेवाली सत्ता न रहने के कारश जीवन के अंतराल में कामसाता 
छुआ विद्रोह फूटकर सतष्ट पर थाया और झनुकूज्ञ परिश्यिति का सहारा पाकर 
सारे उत्तरी खंड में व्याप्त हो गया। शक्ति शोर वाममार्गी साथना का लचय 
लोकगुणी होते हुए भी व्यवहार झोर साभनप्रक्रिया में व्यक्तिवादी था अतः इसमें 
भी जन्म के साथ ही हास के बीब मोजूद थे और गुल्लाचार के रूप में यह धिमठ- 
कर लोकदृष्टि से श्ोकन्न हो गई । 


कड़ी रदास ने अपमे मत का प्रवर्तन उच्छु खललता को दूर कर संयम और 
आचरण की पवित्रता को आधार मानकर किया। शक्ति और शेर संप्रदाय उन 
सभी आचारवादी मान्यताश्ं ओर जीवन के मूल्यों के विपरीत मार्ग पर चले जिन्हें 
फवीरदास जी ने सर्वाधिक महत्व दिया था। इसी कारण उन्होंने अपने मूल 
विचारों में श्रौर बाद के पुराण ग्रंथ लिखनेवाले प्रचारकों ने भी श्रद्या का वर्शन 
करते हुए उसको सभी उच्च गु्णों ओर मान्यताओं से शून्य चित्रित किया है। 
अनेक प्रकार की कथाओं ओर घटनाओं की रचना और सथष्टि जो विभिन्न कत्मीर 
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पंथी ग्रंथों में हुई है उन सबके मूल में अ्द्या के प्रति विरोध और अविश्वास की 
ही भावना है। वास्तव में कब्रीर पंथ में श्रद्या को शक्ति का प्रगीक मानते हुए 
उसका संबंध श्रनेक प्रकार के अनाचार झौर आचार उच्छु लता के साथ तो 
दिल्लाया ही है, साथ ही माया का प्रामकहु ओर पतनकारी रूप ." संमवतः उनके 
संगुज था और उस संबंध की कयायों को गदते हुए इस इष्टिकोश की भी प्रधानता 
री गई है। हिंदू पुरुणों ओर परंपाओं में शक्ति छो खुश का नियामक, संदारक 


श्हे 
है 


शोर पालक मानने के साथ ही उसमें शपूर्व तेज, गल ओर पराक्रम भी दर्शाया 

गया दे। ऊितु कटीर पंथ में इस झूप की सर्वथा अवहेलना की गई दे। अदा 
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का केवल पतनवादी ओर प्रवंचमात्मक झप उपस्थित किया गया है । 


काट ५ 


कबीर ओर दूसरे संत कवियों की रचनाओं में प्रंगवश जहाँ पहले के कई 
देवी देवताओं का नाम आझाया है उनमें विष्णु प्रमुख हैं। वास्तव में संत कवि 
अवतदारवाद और साकार उपासना के विरोधी थे किंतु 
लिष्णु भक्ति और उपायना से बहुत प्रभावित मी थे। अन्य 
संप्रदाव छोर धर्मा की तुलना में उन्होंने वैष्णव मक्ति की 
प्रशंसा बार बार की है।? किंतु वैष्णव भक्ति झौर मक्त की प्रशंसा का यह तात्वये 
नहीं है कि संत कवियों ने विष्णु का सी गुशगान किया हो । विष्णु का तो जहाँ 
फहीं भी उल्लेख हुआ है उनके प्रति उपासर्कों जैसी अद्धा संत साहित्य में प्रदर्शित 
नहीं की गईं है। कबीर शोर दूसरे संत कवियों ने केवल चलते ढंग से उनका 
उल्लेख मात्र कर दिया है। कवीर ने एक स्थण पर ब्रह्मा, विष्णु और शित्र को 
एक ही के विभिन्‍न झंग बतलाया है। शअ्रतः उन्हें बंकोच हो रहा है कि इनमें 
फ्िसकी पूजा की बाय | ब्रढ्य उत्त वृक्ष की पतो के समान है, विश पुष्प है श्रोर 
१३, क->यैष्ियय की छुपरी भली, था साकृत का बढ़ गाँव | 
साकत बाह्यन था सिक्के, वेष्यय मिल्ले चंडाह्म है 
' --कंबीर भधथावल्ली 
ख--वेष्णव की कूकरिं भसली, साकत की बुरी माह। 
ओह सुनहि हरि नाम जस, वह पाप विस्ाहन जाह ॥ 
--कबीर ग्रथ/!चल्ली, घू० २६३४, सा० ३३६ 


ग--पाती बह्मया पुढ़पे विष्णु, फूल फल महादेव । 
तीनों देवा एक मूश्ति, करे किसकी सेव ॥ 


फनिर्गुश साहित्य : सांस्कृतिक एुछभृमि श्८8 


भद्दादेव फूल फल ह। दूसरे संत कवियों ने भी विष्णु का उल्लेख इसी प्रकार 
प्रसंगवश ही किया है। अबतारबाद झर-सगुण उपासना के विरोधी होने के कारण 
विष्ण की भावना का विरोध तो सब्चो ने किया है फितु विष्शु ये कुछ सहानु- 
भूति अवश्य हैं। वास्तव में हिंदू देवी देवताओं में विष्णु, शिव ओर शक्ति को 
ही उपायता प्रधान रूप से प्रचलित थी। उसमें सबसे अधिक उनका नेकब्य विष्णु 
उपासकों से ही था। श्रन्य उपासक शिव और शक्ति के अनुयायी थे और उनका 
आचरण झीर पद्धति बाममार्गीय होने के कारण संत संप्रदाव के लिये ग्राह्म नहीं 
था। यद्यपि कायसाधना के श्रंतगंत शिव ओर शक्ति के मिलने की बात संत 
कवियों ने भी किया है किंतु इस प्रकार का वर्शान शुद्ध योग शरीर प्रेम की भक्ति के 
आदर्श को लेकर है। कबीर मंदधूर में जो विष्णु का वर्शन आया है उतसे भी इस 
भत की पुष्टि होती है । 

सत्यपुरुष ने निरंजन फो उत्पन्न किया और उसे सृष्टि करने की आज्ञा दी । 
मिरंजन ने कूम जी से सध्टि की सामग्री छीनने का प्रयज्ञ क्रिया। उस संघष में 
निरंजन ने कूम जी के तीन शिर खा लिये। इसके बाद सृष्टि की सामग्री आप ही 
बिखर गई | इसके पश्चात्‌ वह पुनः शून्य में जाकर तपध््या करने लगा। सोलइ 
युग तक निरंतर तपस्या करने के बाद उससे सत्यपुरुष ने पूछा कि वह क्या चाहता 
है। तत्र निरंजन ने कहा कि सृष्टि की उत्पति के लिये मुझे बीज खेत प्रदान 
कीजिये | सत्यपुरुष ने स्वीकार किया। फिर उन्होंने एक कन्या उत्पन्न की जो 
आगे चलकर श्रद्या के नाम से प्रसिद्ध हुई। यह परम छुंदरी कन्या सत्यपुरुष की 
आजा से निरंजन के यहाँ गईं | निरंजन ने जब उसके साथ खष्टि उत्पन्न करने का 
प्रस्ताव किया तो वह तैयार न हुई; तत्र क्ुद्ध होकर मिरंजन उसे मुख में रखकर 
'निगलने लगा | किंतु सत्यपुरुष की कृपा से किसी प्रकार बच सकी । फिर इसके 
बाद वह निरंजन के सर्वथा अधीन होकर रहने लगी | बहुत काल के परस्पर आनंद 
भोग और सहवास के उपरांत निरंजन ने जो कूम के तीम शिर खा डाले थे उनके 
प्रमाव से तीन पुत्र उत्पन्न हुए। ये तीनों पुत्र ब्रह्मा, विष्णु ओर शिव थे। इन 
तीनों देवताश्रों की उत्पत्ति मथुरापुरी में हुई। इनके उत्पन्न होते ही निरंजन शूल्य- 
स्वरूप होकर अंतर्थान हो गया । पुत्रों ने पिता का दर्शन नहीं किया। पुत्री ने 
कुछ बड़े होने के बाद "माता से अपने पिता के संबंध में जिज्ञासा की तो श्रद्या ने 
कहा कि तुम लोग श्रोर हमारे श्रतिरिक्त और कोई नहीं है | में ही तुम्हारा पिता 
और में ही तुम्हारी माता हूँ । तुम मेरे पति हो और मैं तुम्हारी पत्नी हूँ । पुत्रों को 
अद्या की इस बात पर विश्वास नहीं हुआ | तब श्रद्या ने ब्रह्मा से कहा कि यदि 


८७ निशु मत का देवतामंडल्ल 


तुम्हें अपने पिता के दर्शन फी अभिलाषा है तो दर्शन कर पूना कर लो | ब्रह्मा ने 
चार युग तक तथ्स्या की और अ्रदा ने उन्हें बुलाने के लिये गायत्री को उत्पन्न 
किया | गायत्री ने स्वयं ओर पुष्पावती, जिछे उसने उत्पन्न किया था; के साथ 
किसी तरह प्रयत्न करके ब्रह्मा को वापस आने के लिये राजी किया। ब्रह्मा ने मूठ 
ही माता से कह दिया कि मैंने पिता के दशन कर लिये। श्रद्या ने ध्यान से देखा: 
तो उसे सच्चाई मालूम हो गई | उसने क्रुद्ध होकर ब्रह्म फो शाप दिया कि तुम 
भूठे हो । इस कारण तुम्हारी संतति ( ब्राह्मण ) द्वार द्वार पर ठोकरें खायगी ओर 
जैसा तू झूठा है वैसी ही तेरी संतान भूठी होगी। निज्ञ स्वार्थ की सिद्धि के लिये 
वह सदा कथा पुराण सुनायगी । दूथरे मनुष्यों में तो यह कथादि सुनकर मक्ति का. 
संचार होगा किंतु वे इससे वंजित रहेंगे । 

फिर भवानी विष्णु के यहाँ गई और उनसे कहा कि तुम भी जाओ पिता का 
दशन करो और उनका हाल मुझे बतलाओ । वे पाताल लोक पहुँचे। वहाँ 
शेषनाग की विषभरी फुफकार से वे शझचेत हो गए ओर उनके शरीर का रंग नीला 
हो गया | इसी समय निरंजन ने आकाशवाशी के द्वारा विष्णु की सबग किया कि 
तुम अपनी माता के यहाँ जाकर सारी बात सत्य कहना । झूठ मत बोलना । माता 
ने जब विष्णु से पूछा कि तुमने पिता का दर्शन किया तो विष्णु ने स्पष्ट कहा कि 
नहीं, मुझे दशन नहीं मिल्ल सका । श्रया अत्यंत प्रसन्‍न हुई । उसे आ्राशीर्वाद दिया 
कि तुम त्रेलोक्य का राज्य करोगे। मनुष्य तथा देदता तेरी वंदना करेंगे। ब्रह्मा 
आोर शिव तेरी थाज्ञा मानेंगे शोर तेरे अधीन रहेंगे। फिर अद्या की कृपा ले विष्णु 
को पिता के भी दर्शन हुए । फिर विष्णु निरंजन ओर अद्या एकरूप हो गए । 

इसी प्रकार जब शिव पिता के दर्शन की चेष्टा के बाद लोटे और अचा ने 
उससे पिता के संबंध में जब पूछा तो बे विल्कुल मौन रहे । सच भूठ कुछ भी 
नहीं कहा । तब झद्या ने उनसे कहा कि तुम बिल्लकुल मौन हो गए इसलिये तुम 
योग समाधि कर शिर पर घटा रख झौर शरीर में भस्म रमा कर रहोगे। तुम्हारे 
खनुयायियों में जाति पाँति का कोई ध्यान नहीं रहेगा। जब ब्रह्मा को माता ने 
शाप दिया तो वे अत्यंत दुखी ओर खिन्न होफर विष्णु के पास गए। ब्रह्मा को 
दुखी देखकर विष्णु ने उन्हें आश्वस्त किया कि आप बड़े भाई हैं में आपकी सब 
प्रकार से सेवा फरने के लिये तत्पर हूँ । जहाँ कहीं भी कीत॑ंन, होम, यज्ञ संसार में 
होगा सब बाह्मणों द्वारा ही होगा। इससे प्रसन्न होकर तीनों भाई जीवनयापन 
करने लगे । 

फबीर मंधूए में विष्णु के संबंध में प्रशंसात्मक भाव व्यक्त किया गया है।॥' 


नि: ण साहित्य + लाहकवतिफ छ४भूमि श्घद्‌ 


(जितने धर्म विष्णु के हैं, इनमें चार उंपदाय के वैष्णव विशेष सत्वगुण घमंत्राले 


लोग है ओर यही लोग वैषाव है । इन चारों संप्रदायों में हिंसा आदि दुराचार 
नहीं है। यद्रपि ये लोग ठाकुर की पूजा करते हैं पर इनकी चाल पूर्णतया सत्व- 


गुणियों की ऐसी है। इसी यलगुणशी चाज़ से ही सुक्ति द्वार खुल जाता है! ।* 

संत्र कवियों की मूल रचना तथा उनके पौराशिक अआख्यान से यई रुपष्ट सा 
हो जाता है कि सगुए रूप होने के कारण यद्यपि उन्हें इंड्ध के पद पर बैडाया नहीं 
गया है किंतु बहुत सी बातों में समानता होने के कारण पिष्णु को संत परंपरा से 
साधारणतया समान की दृष्टि से देखा गया है जैसा एक विरोधी के गुर्णों को भी 
सदाशय व्यक्ति स्वीकार करते हैं 

विष्णु के रूप झोर उपासना का विकास हिंदू परंपरा भें यद्यपि वेदिक 
काल में नहीं पाया जाता किंतु ऐसा संधव दे कि विष्णु देवता के रूप में आायतर 
जातियों में द्रविण तथा सिधु उपय्का की जातियों में रहे हों। वैसे डा० मंडारकर 
ने विष्णु का वैदिक देवता छी कहा है । डा० सुनीतिकुसार च्र्जोंने येदिक एड 
नामक भारतीय विद्याभवन से प्रकाशित इतिहास ग्रंथ में बताया ई कि विष्णु 
अंशतः शाय देवता है और सुर्य के एक रूप हैं ओर अंशतः द्रविश देवता है 
जिसका संबंध आकाशदेत्र से है जितका रंग जाकाश की तरह नीज़ा दे ( तमिल 
का विन शब्द प्ितक्रा झर्थ काश पर भब्य मारतीब श्रायकाल का पिम्हु' था 
पेन्दु! शब्द मे उसकी सयसि हुई है ।* : विष्णु के शआर्येदर देवता के झूप 
विद्यमान रहने की संधावना की बोर छादय लछितिमोहन सेन ने भी शपनी 
लजातिमेद! पुस्तक में संड्रेत किया है। “शगु ने विष्णु के वलद्गस्थढ पर पदाबात 
किया था। जान पड़ता है, भ्गुगण खूब निष्ठावान्‌ वैदिक ये। वैधष्ण॒वधम प्रालीन- 
तर वैदिक के उच्त पदाष्रात से लांछित होकर हमारे देश में प्रतिष्ठित हुआ । इंद्र के 
बाद विध्णु का नाम हुआ उपंद्र इन्द्रावरमः? ( श्रमरफोश इन दोनों ही मार्मों का 
अथ है इंद्र फा परवर्ती ।३ इससे यह प्रतीत होता 'है कि आर्यसम्थता ओर 
संप्रदाय में विष्णु की पूजा वैदिक धर्म के विकासक्रम की बहुत बाद की श्रवध्था में 


कक 'बफ था हाफ... + इकबाल कन--+3०नन्‍व+५ अजननभ, 





१, कबीर संसूर, छ० ८६३ । 

२. डा० सुनीतिकुमार चाहुर्ज्या। वैदिक एज, रेस मूचर्भेट ऐंड द्विस्टारिक 
कल्चर । 

३, चितिमोहन सेन : भारतवर्ष में जातिसेद, पए्‌० ६९ | 


श्र निर्युण अद का देवतामंडल 


गे 


ई और यार॑प में बेदिक निक्ठावः्न झूशु जैसे व्यक्तियों मे इसका घोर 
किया । जितु इस विशेष के बावजूद भी विष्णु की उपासना ऋअत्त्यंतत 
हर 


ट 
४ ऋ;६ ॥ 


खद्ात 
विरा 


धर 
टी 
च्ब्छ 
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एपा अनुमान फिया जा सऊता है कि दिष्णु फझी उपातना शरीर वेध्णुव बसे 
का पिकास वासुदैव घर ते हुशा। इस वासुदैव धर्म का सर्वप्रथम उल्लेख 
पाशिनि के आष्टाष्यायी पंथ मे मिलता हे जिशर्म बासुदेव शब्द की विर्यक्त करते 
हुए बताया जया है कि बासुदेव के; उपाराकों को वासुदेवक कहते हैँ।' इस 
वासुरैत धर्म का संबंध बेदिक काझय की सूर्य उपासझा से संसत्र है क्‍योंकि शांति 
पव में यह बताया गया हे झि सात्वत्‌ विबि जो भावयषत संपदाय का उस जाति 
के आधार पर जिसने दासुदेव धर्म को झपनाथा और राचार किया, दुसरा 
नास है, को निर्धारित फरजवाले दूर्य थे।* डा० मसंडारकर थे भो पाणिनि के 
छाभार ५र बताया ४ कि सालत्‌ बृष्णि वंश का ही दूसरा नाम ८ सिपके शो कृपा, 
संस्षण १र इतनिस्द्ध "मुख सदस्य थे। साखतों का शआपना संप्रदाव पा जिसने 
बासुदेत को इईश्जर फे रूप थे कापयाल शोती थी १ बाशदेव दृष्ण शर्म । 
की २पादना के परस्पर सिलन इतर उनके एक हो &से के बाद हसन मारानश फी 
उफायना का विछथये हुआ । सारापशा संग दत्य 3गीर उप्केब्ाक्तिज्त हे विकास छो 
लेकर भी कई गत हैं । डा० भंद्ञा का के मारायणशु की रावइ्तापी देशता ये; खझूप मे 
माना 8 । बेणशव एस के विक्वास को सा काते हुए उन्होंने हल है --पराग॒- 
युग में बसुदेव धर्म उप्रयादीएी रहा और इससे दीय वार्धिक मतों का ।सप 
हुआ । एक धारा बोदिफ देवता विष्णु से प्रद्धाउत हुई, दूसते नारायण से; अ॑ 
आकाशमंडढा के दाशानक दवता हैं आर तीसरी वसुदेव से जा ऐतिहासिक देववा 


३, द अलिएस्ट रेफरेंस हु डिवोशन हु ऐंड वर्शिप आच ए पर्सनक्ध गाड इासट 
आव छिच वेष्णविज्म रोज में वी ट्रेस्ट हु व्‌ अ्रष्टाष्यायी गाव पाशिनि 
( फिफ्य सेंथुरी बी० सी० ) छिच आफसे द्‌ रूख फरार व्‌ फार्मेशन आव द्‌ 
वर्ड वासुदेया: इन द्‌ संस आवब एू प्संन हुज आाब्जेक्ट आबर भक्ति 
वासुदेव । -- क्लासिक एज नामक भारतीय विधासवन की पुस्तक में 
वेष्णविज्म शीर्षक ल्लेख से । 


२, वही । 


३, झार० जी० भंडारकर : वेष्णजिज्म, शेविज्म पेड देवर रिक्िजन्ध । 


निर्गुय साहित्य ; सांस्कृतिक पृष्ठभूमि श्ण्फ 


हैं, मिकलकर उतर वेष्णुत्र संप्रदाय के रूप में परिशित हुई।' डा० सरकार ने 
अपने प्रबंध में यह अनुमान लगाया है कि नारायश संभवतः एक 'अन्य बिचार 
परंपरा के प्रवर्तक थे जिसमें नर नाम के ऋषि उत्पन्न हुए थे जो श्रागे चलकर सारे 
देवता विष्णु के व्यक्तित्व में आत्मसात्‌ हो गए. । इस तरह विष्णु की उपासना का 
जो रूप आज हमें प्राप्त है वह कई विचारधाराओं ओर देवोएसनाओं का समन्वित 
रूप है। ऐसा प्रतीत होता है कि वेदिक फर्मकांड के विरुद्ध भक्ति मावना, आत्म- 
समपण ओर प्रपतति का विचार दृष्णि वेशी ज्ञत्रियों में प्रादुभूत हुआ । हो सकता 
है, इसके पीछे पोरिद्वित्य के प्रति ज्ात्रयों के विद्रोह की भावना भी रही हो। आगे 
चलकर विष्णु के व्यक्तित्व को किसी परिश्थितिवश विशेष प्रधुखता देकर भक्तिवादी 
विचारकों ने उन्हें सर्वप्रमुख देवता के रूप में प्रतिडित' किया । कृष्ण आ्राभीर ज्ञाति 
के जातीय देवता ( लिब्रल गाड ) थे अथवा वे सत्वत वंश के प्रमुख पुरुष थे जिन्हें 
बासुदेव धर्म में बाद में विष्णु धर्म से मिलन के पश्चात्‌ विष्णु फा श्रवतार मान 
लिया था। आमीरों के गोपाल कोई देवता रहे हों क्योंकि उनकी जीविका गोपालन 
थी। वे विशेषतया सोराष्ट्र ओर आ्रागरा मथुरा के बीच फैले थे। वहाँ की गाएँ 
प्राचीन काल से बहुत उच्चफोटि की समझी जाती थीं। अतः गोपाल की कल्पना 
बहुत बाद में कृष्ण के नाम के साथ संबद्ध हुई। महाभारत में कृष्ण के बाल- 
जीवन के संबंधी कथाओं फा कोई उल्लेख नहीं। इस तरह विष्णु संप्रदाय कई 
विच्ारधाराश्रों फो समेटता मध्यकाल तक एक ब्यापक भक्ति संप्रदाय के रूप में 
उत्तरी ओर दक्षिणी भारत में फेला । 

भक्ति संप्रदाय में विष्णु के रू और महत्व की जो व्यापक स्वीकृति थी. 
उसका प्रमाव कबीर पर शोर परवर्ती पंथ के संगठनकर्ताशों पर भी पड़ा। 
इसी लिये उन्होंने अपने संप्रदाय ग्रंथों में विष्णु का उल्लेख करते हुए उनकी 
विशिष्टता को अन्य हिंदू देवताओं के बीच बहुत कुछ सुरक्षित रखा । यह द्ावश्य 
है कि कबीर पंथ के अवतारवाद और सगुश उपासना का विरोधी होने के फारश 
विष्णु को भी पंथ ओर संप्रदाय की दृष्टि में सब्ंथा पूज्य स्थान नहीं दिया जा 
सकता था। अत; उसे भी निरंजन ओर श्रद्या के साथ संबद्ध करके सृष्टि के जीवों 
को मतभ्रम में डालने फी दुरमिसंधि में संमिलित कर दिया गया है| 

संत संप्रदाय में कूम जी की भी पर्याप्त चर्चा है। वैष्णव धर्म में भगवान 
विष्णु का एक श्रवतार कूम के रूप में हुआ माना जाता है। देवताओं फी 


अननननननन लग 


१, वहीं । 


श्प& निर्यृंथ मत का देवतामंडल 


सहायता के लिये जब्र विष्णु ने समुद्र मथकर अमृत निकालने फा विचार किया 
तो उस समय मंदराचल को मथानी बनाया गया। वासुकि नाग उसकी रश्सी 
बना ओर देवता तथा राक्षुत उसे दोनों श्रोर पकड़कर 
कूम.. मथने लगे। किंतु बिना आधार के मंदराचल समुद्र 
में डूबे लगा, देवता श्रोर दानव उसे संभाल नहीं 
सके । उस समय विष्णु ने कच्छुप का श्रवतार लेकर मंदराचल को श्रपनी पीठ 
पर घारण किया । इस तरह समुद्र को मथा गया और अश्रम्धत की प्रासि हुईं। 
मार्कडेय पुराण में कूम को भगवान कूर्म कहा गया है और उनके महत्व का बढ़ा 
विस्तृत बन किया गया है। उसमें कहा गया है कि कूमरूपधारी भगवान भ्री 
हरि नी भेदों से युक्त इस भारतवर्ष को श्राक्रांत किए बैठे हैं। उनके चारो ओर 
नो भागों में विभक्त होकर संपूर्ण नक्षत्र और देश ध्थित हैं। इसके बाद विस्तार 
से इन सब देशों ओर नक्षत्रों का वर्णन है, जो उनके चारों ओर अवस्थित हैं। 
उन्हों नक्तन्रों के शुभाशुभ दाक्षण के कारण उक्त देश के निवासियों को सुख या 
दुःख होता है। वे अ्रविंत्वात्मा नारायण हैं। उन्हीं में संपूर्ण देवता और नक्षत्र- 
मंडल 7। उन्‍हीं के भीतर अभि, पृथ्वी ओर सोम हैं। मेष आदि तीन राशियाँ 
भगवान कूम के मध्यभाग में हैं। मिथुन ओर कर्क मुख में ध्थित हैं आदि! । 


कूम के इस रूप का जो वर्णन यहाँ मिलता है, संभवतः उसी से प्रेरणा 
ओर प्रभाव लेकर संत संप्रदाय में कूर्म जी की कल्पना की गई है। समस्त संसार 
में उनका प्रसार, ग्रहनज्षत्र श्रादि की उनमें स्थिति आदि प्रसंगों से कालांतर 
में संत संप्रदाय के पुराशुकारों को उनके संबंध भें कल्पना करने की प्रेरणा मिली 
होगी । सूशिप्रक्रिया और देवताओं के प्रसंग में कूर्म का भी वर्णन थश्रा चुका है । 
कबीर मंधूर में कू्म का शरीर अद्वानबे करोड़ योजन का लिखा गया है। सत्यपुरुष 
ने कू्म थी को सश्रिचिना की समस्त सामग्री सॉपकर उसका भंडारी बनाया था। 
इसी कूम से निरंजन ने युद्ध करके सृष्टि की समग्र सामग्री इस्तगत की थी। उसने 
इनके तीन शिर भी काट डाले थे। इस पर दुखी होकर कूम जी ने ध्यान में 
सत्यपुरुष से निररजन द्वारा दिए. गए फष्ट श्रौर श्रपमान का वर्शान किया । सत्य- 
पुरुष ने उसे नष्ट तो नहीं किया, किंतु यह शाप दिया कि इसे श्रव मेरा दशन नहीं 


३, साकंडेय पुराण ( गीता प्रेघ् ); ए० १४५४-५७ । 
नि० सा० छू० १६ ( ११००-६१ » 
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मिलेगा और यह काल प्रतिदिवत एक लाख जीव खायगा और सवा लक्ष 
उत्पन्न करेगा । 

कूम जी के संबंध में इसका उल्लेज़ उप समय मिलता है, जब निरंजन के 
अत्याचार से ख्टि के लोग बडुत हुल्ली हो जाते हैं और वे सत्यपुरुष के यहाँ पुकार 
करते हैं, तब वे जानी जी को उन जी के उद्भारनिभित्त भेजते हैं। ज्ञानी जी से 
निरंजन ने सतत हाथी का रूप धारण कर संघर्ष किया, किंतु योगजीत ने उसका 
खुड़ पकड़कर ऐसा झाठका दिया कि वह दूर गिर पढ़ा और अचेत हो गया | बह 
प्राण को संकट में जान पाताल मांग चला ओर वहाँ उसने कूर्म जी से शरण 
देने की प्रार्थना की । किंतु कब्रीर साहब मी जो योगन्नीत के रूप में थे, बहाँ पीछा 
'करते हुए पहुँचे । कूर्म जी जोगजीत को देखकर खड़े हो गए. और उनसे उनका 
परिचय जानना साहा | कबीर साहब ने कहा कि मेरा नाम ज्ञानी है और में 
सत्यपुदष की आज्ञा से मनुष्यों की मुक्ति के लिये संसार में जाता हैं। निरंजन ने 
ज्ञानी जी से निवेदन फिया कि उसे कठिन तपस्या के बाद त्रिलोक फा राज्य मिला 
है। सत्यपुरुष की श्रन्य संतान तो अन्य लोकों में आनंद का जीवन व्यतीत फर 
रही हैं। केवल मुझे ही क्यों क्रष्ट दिया जा रहा है। इस पर कूर्म जी ने हाथ 
जोड़कर कहा “में निरंजन और ज्ञानी जी दोनों से निवेदन करता हूँ आप दोनों 
मेरी बात सुनें । जो जीव ज्ञानी जी का पान पाएँ उन्हें कालपुरुष स्पर्श न करे | 
इसके श्रतिरिक्त अन्य जो भी प्राणी हैं वे सब उसके फंदे में पड़ेंगे ।! इस बात पर 
ज्ञानी जी तथा कैल ( निरंजन ) दोनों सहमत हुए। फिर निरंजन जी झपनी 
राजधानी महांकरी दीप गए और कबीर साइब भी अपने लोक गए | 


कूर्म के इस वर्णन से और हिंदू पुराणों के वर्णन से सुश्प्रक्रिया फो लेकर 
बहुत थोड़ा सा साम्य मिल सकता है, किंतु अ्रन्‍्य बातों में बहुत ही अंतर है। 
यह कहना कुछ कठिन है कि कूर्म का जो रूप संत संप्रदाय के पुराणों में उपलब्ध 
है, वह फिस श्राधार पर है। इसमें तो ऐसा प्रतीत होता है कि शायद इस नाम के 
फोई अन्य देवता श्रादिम जातियों में प्रचलित रहे हों, जिनका कोई भी उल्लेख 
परवर्ती साहित्य में न हो, किंतु परंपरा रूप में बाद के संत संप्रदाय के प्रचारकों 
और पुराणकारों को वह मिला हो जिसे उन्होंने अपनी उर्बवर कल्पना से ऐसा रूप 


किया दो । 


मंदस अध्याय 


पौराशिक प्रवृत्तियाँ 


् 


पौराणिक प्रव/त्तयाँ 


निगुण संप्रदाय की उत्पत्ति रूढ़िवाद और अंधविश्वास की प्रतिक्रिया के 
रूप में हुई थी। मनुष्य मात्र की एकता और समता तथा जातिवाद का खंडन; 
मूर्तियुना, अवतारवाद का विरोध संत संप्रदाय के मॉलिक झ्याधार थे | कालांतर 
में जब कब्ीर और दूसरे संत कवियों द्वारा प्रचारित मत घोरे घोरे संगठित होकर 
एक पंथ ओर संप्रदाय में प्रवर्तित हो गया तो उसमें मी प्रायः वे सभी बातें गद्मौत 
हुई जो पूव के हिंदू संप्रदाय में थीं ओर जिनका खंडन कबीर आदि ने किया 
था। कवीरदास के विचार संभवतः जनता में फेले तो अ्रवश्य थे किंतु 
उनको झाघार बनाकर एक विशिष्ट पंथ या संप्रदाय का रूप उनकी झुृत्यु के बाद 
देने का विचार उनके शिष्यों ओर अशु॒यावियों ने किया। कबीर पंथ का 
सांप्रदायिक गठन कब हुआ, बहुत निश्चित रूप से नहीं कहा जा सकता। आचारय॑ 
इजारीप्रसाद द्विवेदी ने ( 'विश्वभारती! पत्रिका खंड ५ अंक ३, १६४६ ) में 
कबीर पंथ ओर उपके सिद्धांत! शीर्षक लेख में इस पर अत्यंत तर्कपूर्ण ढंगसे 
विवेचन किया है । उनके निष्कर्ष के अनुसार “पंथ का इढ़ संगठन सत्रहवीं 
शताब्दी से पहले नहीं हुआ था? ।* सन्नहबी शताब्दी तक संभवतः कब्रीर के (मत 
का प्रचार झवश्य रह्य होगा किंतु उसका पंथ या संप्रदाय के रूप में कगाठन नहीं 
हुआ था या यदि संगठन का फोई रूप था तो बह अत्यंत शिथिल रहा होगा | 
कबीर पंथ की दो धर्वप्रमुख गद्ियाँ है--एक काशी को और दूसरी छत्तीसगढ़ 
की। पहली के प्रवर्दक महात्मा सुरत गोपाल कहे जाते हैं और दूसरी के धर्मदास 
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उमा 


जी, किंतु प्राप्त सामग्री और तथ्य से यह सिद्ध नहीं होता कि उक्त दोनों महात्मा 
कबी रदास जी के समकालीन थे और यदि वे समकालीन थे जैसा पंथ को 
परंपरा में विश्वास किया जाता है, तो दोनों गद्दियों पर प्रतिष्ठित होनेवाले गुरुओं 
की जो तालिका उपलब्ध है उसमें अवश्य कोई त्रुटि है। कबीरदास जी थी रचनाओं 
आर वाणी से भी यही निष्कर्ष निफाला जा सकता है कि उनके जीवनफाल में 
अथवा उनकी मृत्यु के बाद निकट भविष्य में किसी संप्रदाय का उनके नाम या 
सिद्धांत पर संगठन नहीं था। उनकी वाणी में ऐसी ग्रद्नत्तियों का स्पष्ट विरोध 
मिलता है। 

.. कबीर पंथ के सांप्रदायिक संगठन के मूल में ही पौराशिक प्रव्ृतियों की 
प्रेरणा रही होगी। सिद्धांत के रूप में जब तक किसी मद्दात्मा ग्रथवा घर्माचार्य 
के विचार रहते हैं तो वे शुद्ध वैचारिक जगत्‌ की वस्तु रहते हैं किंतु जब एक स्थिर 
मतवाद फा रूप देना होता है तो अवश्यंभावी रूप से मूल विचारों की दाशंनिक 
ओर तात्विक व्याख्या के साथ ही उसके प्रवर्तक के व्यक्तित्व के चतुर्दिक श्रपूर्व 
श्रोर अलोकिक तत्व फा श्रावरणु डाला जाता है, जिससे सामान्य लोगों का सहन 
आस्थामय हृदय तुष्ट हो सके। कबीर पंथ आरंभ में केवल तक, अनुभव शोर 
प्रत्यक्ष ज्ञान पर आधारित मतवाद था। इसके लिये पुस्तक, शास्त्र, पुराण और 
अंधविश्वास सबंथा श्रग्नाह्म थे । किंतु इमारे देश में विविध विचारों को आत्मसात्‌ 
कर उन्हें एक सरणि में पिरोने की कुछ ऐसी इंश्वरदच प्रतिभा है, जिसके कारण 
सभी प्रकार फी दाशंनिक या धार्मिक परंपरा पंडितों के विशिष्ट क्षेत्र के बाहर, 
सामान्य जनता की भावभूमि पर आकर एक समन्वित रूप घारण कर लेती हे | 
कबी रदास के विचार भी जो तत्कालीन अंधविश्वास, कर्मकांड; अ्वतारबाद और 
जातिभेद आदि के विरोध में उद्भूत हुए थे, समय के प्रवाह में जिस प्रकार श्रनेक 
प्रकार के अलोफिक ओर चमत्कारपूर्ण घटनाश्रों और प्रसंगों फी %वतारणा करके 
साम्यन्य जनता फो आकृष्ट श्रीर अ्रमिभूत किया गया था, उसकी श्रावश्यता फभ्नीर 
पंथ के प्रचारकों ओर गुरुओं फो मदृ॒सूस हुई होगी । कबीर पंथ को भी उसी प्रकार 
अपने पुराण की रचना करके श्रपने संप्रदाय को पुष्ट ओर बाहरी श्राक्रमण से 
सुरक्षित करने की चेष्ठा की गई। इसी प्रयास के परिशामस्वरूप पंथ में शमेफ 
अंथों की रचना हुई जिसमें श्रतलम अलग ओर भिन्न भिन्न ढंग और शैली 
से कबीरसाहब के व्यक्तित्व, शक्ति, प्रतिमा और चमत्कार का वर्णान किया 
गया। आचार हिवेदी जी ने तुलसीकृत रामायण की लोकप्रियता को कबीर 
थंथ में पोराणिक प्रद्नत्तियों के उद्भव के लिये विशेष रूप से उरदायी माना 
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है। इसमें वंदेह नहीं कि तुलसीताहित्य का मारतीय धार्मिक चिंतन और 
परंपरा पर गहरा अप्तर पड़ा होगा किंतु इसके झतिरिक्त भारतीय जनता की 
समस्यवात्मक प्रद्ात मी उत्तदायी है जो वष्णबंधर्म ओर परंपरा में पहले से ही 
निष्णात्‌ होने के कारण कबीर पंथ से प्रभावित होते हुए भी इिंदू साहित्य झोर 
आख्यानों की ओर आकष्ट हो रद्दी थी ओर उज्से अपने संप्रदाद की रक्षा करने के 
लिये दी कबीर पंथ में अनेक पुराण अंथों की रचना हुई और संप्रदाय में अनेक 
प्रथाएं और विश्वास उन्हीं पौराएिक प्रव्नचियों से प्रभावित होकर प्रचलित हुए । 


फबीरदास के जन्म का ही जो विवरण पंथ के ग्रंथों में मिलता है उससे 

एक और कबीर का ईश्वरत्व प्रकट होता है और दूसरी ओर जातिवाद संबंधी 
वर्णावश का भाव भी व्यक्त होता है। ज्ञानसागर के 

शलौकिकत्व का अनुसार फशीर के रूप में जब ज्ञानी जी कलियुग में 
आरोप और  प्रादुभूत हुए तो उद्यान में एक बालरूप दही पड़ रहे । 
गवतारबाद'. वहाँ सर्वप्रथम चंदनशाह ओर उसकी पत्नी स्नान करने 

गई । पत्नी ने उस सुंदर बालक को प्रसन्न होकर उठाया 

शोर उसे लेकर घर गई। उसका पति लोकनिंदा से डरा और उसकी ख््री ने चेरी 
के द्वार बालक को यथास्थान रखवा दिया । कुछ समयोपरांत कबीर अंतंध्यान हो 
गए । वही पति-पत्नी नूरी झ्ौर नीसा के रूप में झन्से । उनके संमुख पुनः कबीर 
साहब एक शिशु के रूप में अवतीर्ण हुए । उसकी ज्री ने बालक को उठाया। उस 
पर नूरी अपनी ज्ञजी पर रष्ट हुआ | तब बालह्नकरूप सत्य कबीर ने हुँकारा श्रोर फट्टा 
कि पिछुल्ले जन्म की तुम्हारी भक्ति से द्रवित होकर मेंने तुम्हें दर्शन दिया है ओर अभी 
तक तुम अजशान में हो । तब दोनों सचेत हुए | उनके श्राग्रह् करने पर उन्होंने उनके 
पूबजन्य की कथा सुनाई । द्वापर युग में सुदर्शन नाम का एक श्वप्च था। वह 
सत्यपुरष का अनन्य भक्त था। युपिष्ठिर ने युदू समाप्त होने के बाद कृष्ण के 
परामश के अनुसार एक बहुत बड़ा यज्ञ किया जिसमें सभी महात्मा आमंत्रित हुए । 
कृष्ण मे कहा कि यज्ञ की सफलता तभी मानी जायगी जब आकाश में घंट बब्नने 
लगे। जब सभी खा पी चुके श्रोर घंट नहीं बजा तो युधिष्ठिर ने कृष्ण से इसका 
रहस्य पूछा । कृष्ण से बतलाया कि सुदर्शन श्वपच ने अभी भोजन नहीं किया है, 
इसी कारण घंट नहीं बजा । कृष्ण के आशानुसार पांडव सुदर्शन के यहाँ गए, 
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आर सादर लाकर उसे भोजन कराया। उसके भोजन के बाद आकाश का घंटा 
बज उठा। उसी सुदर्शन ने सत्यपुरुष से वरदान माँगा था कि उसके माता-पिता 
आवागमन के बंधन से मुक्त हो जाये। उसी के माता-पिता श्रगले जन्म में 
कुलपति ओर महेश्वरी ब्राह्मण ओर ब्राह्मणी के रूप में जन्मे । उनके यहाँ कबीर 
बालक रूप में श्राए। उनकी दरिद्रता के निवारणाथ नित्य एक घोला सोना उन्हें 
मिल जाया करता था। फिर कबीर ने उन्हें ज्ञान समझाया तो उन्होंने बाहक की 
बात समझकर यथोचित ध्याम नहीं दिया । तब कबीरदास अंतर्ष्यान हो गए। 
बूसरे जन्म में वही ब्राह्मण दंपति चंदन शोर ऊूदा नाम से चंदबारे में उत्पन्न 
हुए। यहाँ भी कबीर ने इन्हे बालकरूप में दर्शन दिया किंतु इन पह कोई प्रभाव 
नहीं पढ़ा । तीसरे जन्म में यह दंपति मीरू जुराह्य शोर नीमा के रूप में उत्पन्न 
हुए। इन्हें पुनः बालक रूप में कबीर ने जब दर्शन दिया शोर इन्हें चेत न आया 
तो उनके पू्वजन्म की यह कथा उन्हें सुनानी पड़ी । इस प्रकार कबीर का जन्प 
मीमा ओर नीरू के यहाँ हुआ । 


कबीर के जन्म के बाद भी उनकी अनेक चमस्कारपूर्ण कथाएं का वर्शान 
पंथ के ग्रंथों में किया गया है। फरबीर के नामकरण के संबंब में कहा गया कि 
जब ब्राहण बुलाया गया और बह उचित नाम सोचने लगा तो उसके बोदाने के 
पहले ही कबीर साहब ने बतलाया कि मेरा नाम कबीर है। इसके बाद नीझ ने 
काजी को बुलाया । उसने कुरान खोलकर देखा तो समस्त पुस्तक में कबीर का ही 
नाम भरा मिला | बनारस के सब काजी श्रत्य॑ंत घबड़ाए । उन्होंने मीरू से उस बालक 
फो मार डालने के जिये कहा । नीरू ने एकांत घर में जब छुरी से वार किया तो 
छुरी आर पार जैसे हवा में हो गई। कबीर साहब पर न फोई घाव हुआ और 
नम एक बूद रक्त ही गिरा। कबीर ने समझाया किन कोई मेरा पिता है श्रौर 
नमसाता। मैं स्वयं परमात्मा हूँ। इसे सुनकर नीमा और नी रू श्रर्त्य॑त डरे | 
फबीर ने बाल्यावस्था में कुछ भी खाया पिया नहीं किंतु वे ब्रिशकुल स्वस्थ 
श्रौर प्रसन्न रहे"! माता पिता के बहुत आग्रह पर उन्होंने कोरी बहछिया का 
दूध दुइबा कर पिया। लड़कपन में नीरू ने एक मेहमान की इच्छा पर गोश्त 
पकाया | इस पर कबीर साहब अंतर्ष्यान हो गए.। मीरू जब उनके न मिलने 
पर नदी में डूब्रकर आत्महत्या करने के लिये पानी में गया तो उन्होंने उसे बाँद् 
पकड़कर बाहर किया ओर उसके प्रायश्वित करने पर घर लौटे | इसी प्रकार एफ 
जबह फी गई गाय फो उन्होंने जीवित किया । जुलाहों ने जब इनकी सुन्नत करनी 


कक 
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चाही तो उस समय भी इन्होंने चमत्क/र दिखाया श्रीर खतना नहीं हो सका ६ 
तिकंदर लोदी ओर शाह तकी के संबंध में कबीरदास द्वारा किए गए बहुत से 
चमत्कार का वर्णन कबीर के ग्रंथों में मिलता है। जन्म ओर जीवन की ही तरह 
इनकी मृत्यु का भी वितरण प्रचलित है। इन सबसे केवल एक बात पुष्ट होती है 
ओर वह कर्रीर का ईश्वरत्व शोर अलोकिकफ शक्ति । 

कवीदास ने श्रवदाश्वाद का बराबर खंडन किया किंतु सगुण भक्ति के 
प्रचारकों ने मगवाल की दयामयी ओर पोषक मूर्ति की जो कल्पना की उस 
ओोर सामान्य जनता का आकर्षण हुआ । निर्शुण उपासक कबीर के अनुयापियों 
फो भी कबीर मत के अस्तित्व की रक्षा के लिये उसी ढंग के कबीर साहब के 
विविध अवतारों की चर्चा करनी पड़ी | कबीर मंघूर में कब्ीरदास के चौदह बार 
प्रकट होने का उल्लेख आया है। करवीरदास के रूप में उनका अवतार लोदहवाँ 
अवतार है। इसके पूर्व तेरह बार के प्रकटीकरणश में उनके चार मुख्य शावतार माने 
गए हैं जो सतयुग, जेता, दवाप! ओर कलियुग में हुए हैं। सतयुग में कबीर साहब 
का अवतार सतसुद्गत के नाम से हुझा था ॥ उस शझवबतार में घोषक्ष राजा का उद्धार 
अपने सदुपदेश से क्रिया | पिर खेमतरि पर धाहब ने सथुरा में आकर कृपा की । 
उन्हें उन्होंने ज्ञान दिया, अपना लोक दिखाया ओर संसार में उन्हें सत्यपुरुष 
का मार्ग और बसन सबको दिखाने का काम सोंपा। बच्रेताथुग जब आया तो 
फब्वीर साइब ने मुनींद्र के नाम से अवतार घारणु किया | इस शबतार में मुर्नींद्र जी 
लंका गढ़ भए. । वहाँ विचित्र नाम के भाठ की अपना उपदेश दिया। उप्तनभाट 
की स्त्री से इस श्रपूर्व बोंगी की चर्चा सुनकर मंदोदरी ने भी मुनींद्र बी का दर्शन 
किया | उसके उपदेश ओर ज्ञान देने के उपरांत उन्होंने रावश से भेंड को । 
राबशण के द्वारपाल ने सुननींद्र का वर्शन इस तरइ उससे किया--- 

अहो रावण तेहि श्वेत रूुपा। श्वेवहि माला तिलक शअनूपा। 
शशि समान है रूप विशज्ञा। श्वेत कबलन सब श्वेतहिं खाजा #* 

मंदोदरी ने भी अपने पति से प्राथना की कि वह विनीत भाव से ज्ञाकर उनका 
दर्शन करे । किंठु यह सुनकर रावण और भी अधिक क्रुद्ध हुश्आा। उसने सत्तर 


१, सतयुग गयो श्रेता युग आवा। 
नाम सुनींद्र जीव समझावा॥ “अनुराग सागर पु० छह | 
२. अनुराग सागर ( खेमराज श्रीकृष्णदास ), छू० ७६ ॥। 


कि 
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बार उन पर श्र ते प्रहार किया किंतु सुनींद्र की कोई क्षति नहीं हुई। इस पर 
मंदोदरी ने पुनः पति से विनश किया कि सत्ययुरुष की शरण पकड़ी जिससे तुम्हारा 
राज्य अबल हो जाय | किंतु रावण ने दंभ शोर दुशग्रह नहों छोड़ा झाांर पत्नी को 
उत्तर दिया+- - 
सेवा करों शिव जाय, जिनसि सोदि राज शथदल दियो। 
ड ताकश डटेकों पार्थ, पत्च दंडबत छऋंण ताहिकों॥ 
तब मुमींद्र ने उस गर्बाले राबश से कहा कितुम भेरा भेद गहीं जानते हो | 
रामचंद्र आफर तुम्हारा बंध करेंगे। ऐसा कह वे अयोध्या शए। वहाँ मांग में 
मधुकर नाम के ब्राह्मण से उनकी भेंट हुई । मधुकर की भक्ति से प्रसन्न होकर उसे 
अ्रमरलोक का दर्शन कराया। मधुकर के परिवार में सोलह व्यक्ति थे। उसने 
मुनींद्र जी से प्राथना की कि उन सबों की श्रावागमन और काल के पाश से मुक्त 
किया जाय । तब मुनींद्र ने चोका देकर उन्हें अ्रमरलोक फा परवाना दिया। 
द्वापर में पुनः काल ने अपना प्रभाव फैलाया और जीव उसकी ताड़ना से 
अत्यंत दुखित हुए । उनके उद्धार के लिये कब्ीरदास जी करुणामय के रूप में 
पृथ्वी तल पर अ्रव॒तीण हुए ।! उन्हें देख घमं ( निरंजन ) श्रत्यंत चितित हुश्रा 
प्रीर उनसे प्रार्थना की कि वे सब प्राणियों फो ज्ञानद॒ृष्टि नदें। इस रूप में 
थ्राने पर करुणामय जी गिरनार देश में श्राए जिसका राजा चंद्रविजव था। उसकी 
रानी अत्यंत सचेत और साधु मह्यत्माश्नीं की मक्त थी। वह झ्ठारी पर चढ़ी 
साधु महात्माश्रों की बाठ देखा करती थी। उसका नाम था इंद्रमती। उपने 
फरुणामय जी को देखा तो बुलाने के लिये दासी की भेजा । दासी के बहुत अनुनय 
विनय करने पर भी उन्होंने राजमहल में शाना स्वीकार नहीं किया। तत्र रानी 
स्वयं बुलाने गई । उसकी भक्ति देख फकरणामय जी उसके महल में गए। वहाँ 
रानी की जिशासा पर उन्होंने अपने रहस्थ को उद्घाटित किया । रानी को उन्होंने 
दीक्षा दी ।. साथ ही उसे वह मंत्र दिया जिससे सर्प का विष दूर हो जाय। 
उन्होंने बताया कि जब तक्षुक साँप उसे डेसे तो उस मंत्र का प्रयोग करें। इसी 
प्रकार काल जब उनका सा रूप धारण कर भ्रम में डालना चाहे तो उसकी भी पहि* 
चान बतलाई और भ्रम में पढ़ने से सावधान किया। जब रानी फो राजिकाल' में 


' सचमुच तक्षक ने डसा तो राजा ने अनेक गुणी ओर मंत्र जाननेवाले बुलाएं । 


3, करुणामय तब नाम घराया । द्वापर युग जब मद्ठि में आया ॥ 








२३६ पौराणिक प्रकृत्तियाँ 
किंतु रानी ने करुणासय का दिया मंत्र जपा और सारा विष दूर हो गया ओर 
स्वस्थ होकर बेठ गई। इसके बाद विष्णु रूपी निरंजन ने ज्ञानी अर्थात्‌ करणामय 
का वेष छम्मपूर्वक बनाकर अपने दूत को राजी के पास भेजा । डिंतु रानी ने जब 
करुशामय द्वारा चिह्नों ओर लक्षणों को देखा तो उसे विश्वास ही गया कि यह 
ग़सल कश्णामय नहीं बरन्‌ उनका छुद् रूप है । रानी के रूखे व्यवहार से वह 
काल का दूत अत्यंत रुष्ट हुदा झौर रानी को अपने प्रहार से मूर्ज्छित कर दिया | 
उसी सप्रय ज्ञानी जी उसके सहायतार्थ प्रकट हो गए.। फाल वहाँ से उसी क्षण 
भाग गया और रानी ने स्वस्थमन हो चेदन्य लाभ किया। रानी की प्रार्थना पर 
कर्णामय ने उसे झपना लोक प्रदान किया । उसके प्रय्ल पर उत्तके पति राजा 
कफो भी अमरलोक मिला। द्वापर के .बाद कल्षियुग में कबीर नाम से अ्रवतार 
ग्रहणु किया । इस प्रकार चारो युर्गों में कबीरदास ने अवतार ग्रहण किए, काल 
पुरुष द्वारा प्रताड़ित प्राणियों फो उन्होंने उसके पाश से मुक्त किया । 


इन सब अ्वतारों के विवरण से स्पष्ट प्रतीत होता है कि फबीर पंथ बहुत 
कुछ रूढ़िवादी होता जा रहा था। कबीरदास का जन्म, उनकी बाल- 
क्रीडा तथा विभिन्न अबतारों में उनकी चमत्कारपूर्ण क्रियाएँ, सभी उनके उन: 
सिद्धांतों के विपरीत हैं जिनकी घोषणा उन्होंने अपनी वाणी में किया हे । सत्यपुरुष 
की कल्पना कमीर पंथ में सबसे महत्‌ और परात्पर शक्ति के रूप में की गई है। 
किंतु श्रतुराग सागर, कबीर मंद्ूर तथा अन्य दूसरे कबीर पंथी ग्रंथों में स्पष्ट रूप से 
इनका वर्शान एक शरीरबारी, गुणविशिष्ट व्यक्तित्वसंपन्न रूप में किया गया है।* 
उसी पुरुष के श्रंश कद्दीर साहब हैं। दोनों में मूलतः कोई भेद नहीं है। रानी 
इंदुमती फरणामय और सत्यपुरुष की यह अ्रभिन्नता देखकर चकित हो जाती है-- 


केह रानी यह अचरज थआाही। सिन्न भाव कल्लु देखों नाहीं। 
जो कोई कल्ला पुरुष कहूँ देखा। करुणामय तन एक विशेषा ॥ 


कबीर पंथ में अ्व्र॒तारबाद का समावेश उसी प्रब्नत्ति का ब्योतक है जिसका उल्लेख 
ऊपर किया जा चुका हैं। सशुश भक्ति के बढ़ते प्रभाव से अपनी रक्षा करने के 
१. रानी इंद्रमती पुरुष के चरण पक्रढ़ती है-- 
पुरुष कांति जब देखेड रानी। भ्रदुभुत श्रप्मी सुधा की खाबी । 
गदुगदू द्ोथ चरण लपटानी हंस सुबुद्धि सुमन गुण ज्ञानी ॥ 
“-अनुराग सागर, प्ू० &% 
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लिये कबीर पंथ में उन सच बातों का समावेश किया गया जिनके प्रति सामान्य 
ओर श्रद्धालु जनता का श्राकर्षण हो सकता था; भले ही ये वसस्‍्तुएँ फ्री रदास के 
विचारों ओर आदशों के प्रतिकूल रही हों । 
सुष्टिप्रक्रिय तथा देवताओं पर विचार करते हुए हम इन प्रवृत्तियों पर 
विचार कर चुके हैं। उसमें भी स्पष्ट रूप से कब्नीर पंथ के विचारकों ओर प्रचारकों 
का उद्देश्य अबनी चमत्कारपूर्ण कल्पनाओओं में हिंदू पुराणों के तुल्य होना है। 
अब यदि हम लोकमंडल की कल्पना फबीर पंथ के अंतगत देखें तो उससे भी इस 
धारशा की पुष्टि होती हे । 
कबीर संप्रदाय में विभिन्न लोकीं का वर्णन मुहम्मद बोघ अंथ में छाया हे। 
कबीर साहब ओर मुहम्मद साहब में परस्पर बारतालाप होता है। सुदरम्भद साइब 
फो सप्यपुदष का दर्शन कराने के लिये झौर उनका 
विश्ििनज्न लोकों की लोक दिखाने के लिये कबीर साहब उन्हें साथ लेकर 
कल्पना विभिन्न लोकों में जाते हैं। फाफिर बोध ओर कबीर 
मंसूर के अनुसार इन विभिन्न लोकों श्रथवा मुकासों 
का वशान नीचे किया जाता है। 
नाखूत--कचीर साहब और सुहमगद साइच सर्वप्रथम नासूत लोक सें गए । 
यह स्थान सुमेद पर्वत के उत्तर श्रोर प्रथ्वी से छुत्तीस सइख योजन उँचा हे। 
यहाँ पर दया अ्रंश रहते हैं। यह माया का भी स्थान है। जब सुदस्मद साहब 
ओर कबीर वहाँ पहुँचे तो हजरत दाऊद को बठे जकूर पढ़ते पाया। उन्होंने इन 
लोगों का स्वागत किया । इसके बाद कबीर साहब श्राणे बढ़े । 
मलकूत--यह स्थान नाखृत से चौबीस सइस्श योजन ऊँचाई पर हे ओर 
पृथ्वी से साठ सह योजन की ऊँचाई पर है। यही बेकुंठ कहलाता दै। यहाँ 
विष्णु का निवासस्थान माना जाता है। यहाँ पर प्रायः सभी देवता उपस्थित रहते 
हैं। इस विष्णु का ही नाम घमराय है। यहाँ पर चित्रगुप्त जी भी रहते हैं जो 
समस्त संसार मेंप्पाप पुएशय का लेखाज्ञोखा रखते हैं। जन्म यद्टाँ कबीर साहब 
मुहम्मद साहब के साथ पहुँचे तो हजरत मूसा को बैठे तारीख पढ़ते पाया । उन्होंने 
भी इन लोगों का शअ्रत्य॑त विनम्रता के साथ स्वागत किया | 
जिबख्त--यह स्थान भाँकरी द्वीप मी कहा जाता दे। यह निर्भुण ब्रह्म 
अलख निरंजन का स्थान है। यह बैकुंठ से श्रद्धारह करोड़ योजन ऊँचा है। यहाँ 
चार फरोड़ ज्योति का प्रकाश है। इस मुकाम में चारों फरिश्ते जिब्राइल, 
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मेकाइल, इपराफील, इजराइल सदा खड़े रहते हैं। सारी आज्ञाएँ यह्दीं से प्रसारित 
होती हैं। श्रद्या ओर निरंजन इसी स्थान में बैठकर तीनों लोकों का राज्य करते हैं । 
लाहत--यह स्थान अ्रद्धर श्रृंश का है। जिबख्त से यह श्रद्टासी फरोड़ 
योजन फी दूरी पर स्थित है। यहाँ अक्षर योगमाया शक्ति के साथ निवास करते 
हैं। कब्मीर साहब ने मुहम्मद साहब को बतलाया कि यह उनका और उनके 
खुदा का स्थान है | 
हाहुत-यह स्थान एक संख्य योजन शून्य के ऊपर है। यह स्थान 
अखित्य पुरुष का है। वे यहाँ पर सपत्नीक रहते हैं। यह बड़ा ही सुंदर स्थान 
है। उनके सामने तीन वो अप्सराएँ शत्य करती रहती हैं। ख़बित्य पुरुष सर्वथा 
निद्वद्र रखते हैं । 
वाहुतत--यह छुटठा स्थान है। बाहूत और हाहूत के बीच तीन संख्य योजन 
शून्य ओर शेघेरा 8 । इस स्थान में सोहंग पुरुष रहते हैं। सोहंग पुरुष की 
दागिनी का माम अ्रधंग है। यह सोहंग पुरणष अपनी शक्तिसहित विंहासन पर 
झासीन रहता हे। यह साहंग १हंग शब्द सबंच व्याप्त रहता है। 
सासइत--यह स्थान बाहत से पंच संख्य योजन ऊँचा है। दोनों के बीच 
की यहू दूरी शून्य ओर अंधकार से भरी है। यह इच्छा पुरुध का स्थान है। फहा 
जाता दे कि यहाँ सभी प्रकार को सुख सामग्री मरी 
शहूत-यह साहूत से चार संख्य यापन ऊँचा है। इस स्थान में अंकुर 
पुरुष शपनी शक्तिाइहत रहते & । 
आहूत-ल्‍यह स्थान राहूत से दो संख्य योजन ऊपर है। इस द्पान में 
सहल पुरुष रहते हैं। सत्यपुरुष के सबसे बड़े पुत्र यही माने जाते है | 
हुला--आहूत और जाहूत के बीच दस संख्य लाख योजन की दुरी है। 
यही स्थान सत्य(रुष का है। इसी स्थान से कबीर साहब सत्यपुरुष की आज्ञा 
ल्लेकर पृथ्वी पर आया करते है | 
कबीर पंथी पुराणों से कबीर जी या ज्ञानी जी फो लेकर हिंदू पुराणों के. 
कुछ शात्यंत परिचित तथा भक्ति के क्षेत्र में ख्यातिनब्ध देवताओं के साथ नए 
ग्राख्यान लिखे गए हैं । इससे फबीर संप्रदाय के आचाया 
अलोकिक कथाओं. का धंभवतः यह उद्देश्य रहा होगा कि साधारण भक्त लोग 
की उद्भावता. इनुमान, गरुड़ अथवा लब््मश आदि प्रसिद्ध रामभक्तों के: 
प्रतिजो आदरभाव रखते हैं वह कब्रीरदास श्रयवा' 
कबीर पंथ के लिये भी उपलब्ध हो सके। गरुढ़, इनुमान और लक्ष्मण आदि 


बिर्मुण साहित्य ४ सांस्कृतिक पृष्ठमूलि ३०४ 
छाकार उपासना के भ्रम में पड़े हुए हैं। शञानी जी जाकर उनको उस भ्रभ से 
मुक्त करते हैं। सत्यज्ञान प्राप्त करने के बाद उनमें अपूर्व शक्ति आ जाती है ओर 
वे झनेक प्रकार का चमत्कार दिखाने हगते ५ | 

गरुड़बोघ नासक ग्रंथ में गरुद़ ओर शानी जी के बीच इसी प्रकार को 
कथा लिखी गई है। सत्यपुरुष ज्ञानी जी को संसार के जीज़ों को गोह के पःश से 
मुक्त करने के लिये पृथ्वी तल पर सेजते हैं। यहाँ शाते ही उनकी भेंट सर्बप्रश्स 
गरद़ से होती है। गरुड़ से परिचय के उपरांत शानी आपने संबंध में कहते र-- 


कह ज्ञानी है नाम हमारा। दीक्षा देन आय संसारा। 
सत्यज्ञोक से हम चल्षि आए | जीव छुड़ाबन जग महँ आए | 
सत्यपुरुष मोहि आज्ञा दीन्हा। सत्य सब्द हम तेइ तब लीन्ह 


गरुड़ को आश्चर्य हुआ कि सत्यपुरुष कृष्ण को छोड़कर ओर फोन हो सकता दै। 
इस पर ज्ञानी जी मे समझाया कि सत्यपुरुष श्रक्षय पुरुष कहा जाता है। बह 
जन्ममरण के फंदे में कभी नहीं आ्राता। गरुड़ फो चिंता हुई कि में कृष्ण का 
वाहन ] उनके ऊपर फोन हो सकता है ? अपना अविश्वास वे ज्ञानी जी से 
व्यक्त करते हैं। श्रंत में ज्ञानी जी ने उन्हें श्रपना वास्तविक रूप दिखाया। 
गरुड़ की चरणों पर गिर पड़े ओर उनके झाथीन हो गए.। फिर गरड़ को उन्होंने 
विस्तार से ज्ञान समझाया | निगुंण के सब्चे रूप को उन्होंने गरुड़ को बतलाया | 
गीता का ज्ञान किस प्रकार आ्राज के पंडित ठीक तरह ने समझकर छतलात के अ्रम 
में पड़े रहते हैं। उसी प्रकार पूजापाठ का वाह्याचार और जीवों की बाल भी 
इसी भ्रमात्मक ज्ञान के परिणाम हैं। ब्रह्मा, विष्णु और शिव भी भ्रम को बढ़ ने- 
वाले और फैलानेवाले हैं । गरुड़ कबीर की बात से श्रत्य॑त्त प्रभावित हुए । उनकी 
आज्ञा से समस्त ऋषि, मुनि, देवता, विष्णु, महेश, इंद्र झ्रादि सब्रफो निममंत्रित 
किया | सभी ज्ञानी जी के प्रकाश फो देखकर मुग्ध ही गए। प्रसाद लेकर विध्मय- 
विमुग्ध सब स्तर लोटे । ज्ञानप्राप्ति के बाद गरड़ ब्रह्मा के यहाँ गए । उन्होंने बहुत 
आदरसत्कार किया | गरुड़ ने जब उन्हें निशुण ज्ञान बतलाना शुरू किया तो वे 
सष्ट हुए । उन्हें अपनी यह उपेक्षा सह्य नहीं हुई। गरुड़ के बहुत समक्ताने पर 
विष्णु को लाने के लिये विमान भेज्ञा गया। विमान से समाचार पाकर विष्णु 
तुरंत ब्रह्मा के यहाँ आए। फिर शिव को भी बुल्लाया गया निर्मुश सगुण को 
लेकर बहुत वाद विवाद छुआ । विष्णु ओर शिव तो गरुड़ के मर्भ फो समझ सके 
किंतु तक्मा अंत तक विवाद करते रहे । विष्णु और शिव के समभाने से भी जब 
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ब्रह्मा का अभिमान दूर नहीं हुआ तो वें सब लोग माता के पास गए। माता ने 
भी सत्यपुरुष का समर्थन किया । ब्रह्मा के पहले के कार्यों का स्मरश कराया गया 
जब वे पिता का दशन किए जिना ही मूठ बोले थे। ब्रह्मा कुछ शांत हुए तो 
महादेव कुछ श्पनी उपेक्षा से ढ४्ठ हो गए। गरुक् ने देखा कि इस तरह बात 
बनती नहीं । कोई श्रन्य युक्ति करती चाहिए। बंगदेश का एक ब्राह्मण कुमार 
था जिसकी झायु समाप्त हो गई थी। उसे गयड़ ने ब्रह्मा, विष्णु और शिव के 
संमुय उपस्थित किया । बालक ने ब्रह्मा, विष्णु ओर शिव तीनों से शपने बदाने 
की प्राथना को | तीनों ने अवमथता दिखलाई । इस प्रकार उन जोगों का मारी 
दंभ दूर हुआ ओर अपनी सच्ची स्थिति का उन्हें पता चल्ला। फिर गझुड़ उस 
बालक को जिल्लाने के लिये मानसरोबर गए,। मानसरोवर से पुनः बरुण के यहाँ 
गए। वरुण ने उन्हें सत्यपुरुष के यहाँ भेजा । वहाँ श्रवण नामक हंस ( मुक्त 
जीवात्मा ) से गरुड़ की बहुत बार्ता तथा ज्ञान की चर्चा हुईं। बालक अमृत 
पीकर तृतध्ष हुआ । इसी तरह वाशुक्िनाग की कन्या'को भी गरुड़ ने शान दिया 
ओर उसका उद्धार किया। फ्चीर पंथ के पुराणों में गरुढ़ की कथा संमवतः 
रामचरितमानस के प्रभाव से आईं है। मानस में गरड़ और कागसुशुंडि संवाद 
आया दै। कामभुशुंडि द्वारा पूरी रामकथा सुनने पर गयड़ का संदेह दूर होता है 
और रामभक्ति में वे पूर्णझप से निष्णात होते हैं। तबसे गरुड़ फी गिनती 
प्रसिद्ध राममक्तों में होती है। ऐसे राममक्त गरंड को कबीर की महिसा और 
भक्ति में शापादमस्तक मग्न दिखलाने में लोगों पर कत्नीरदास जी और कबीर पंथ 
का प्रभाव अंकित करना रह्दा होगा | 

इसी प्रकार हनुमतबीधघ में हनुमान का कबीरदास का घर्मानुयाथी होना 
दिखाया गया है। घमंदास ने कबीरदास से जिज्ञासा की कि हनुमान श्रत्यंत 
अभिमानी साने जाते हैं श्र उनकी गशना' रामचंद्र के अ्रन्यतम भक्तों में की 
जाती है। वे भी आपके भक्त हो गए। यह कैसे हुआ। फबीरदास ने तब 
अपने त्रेतायुग की कहानी बतलाई। त्रेतायुग में वे मुनींद्र के रूप में थे। उनकी 
भेंट हनुमान से हुई। सेत॒बंध के समय उनका शरीर वच्र सम हृढ़' हों गया था | 
उनको मुनींद्र ने सत्यपुरुष का संदेश दिया। फिर पूछा कि आप किसकी पूजा 
करते हैं। इनुमान ने इसका उत्तर अत्यंत गये मरी वाणी में दिया। उन्होंने 
बतलाया कि उनके समान बल ओर पराक्रम वाला प्ृथ्वीवल पर और फोई नहीं 
है। में जैसा चाहूँ वैसा कर सकता हूँ। सभी लोग मेरी इन विशेषताओं से श्रवगत 
हैं। हनुमान की यह बात सुनकर मुनींद्र जी ने उन्हें गय का त्याग करने की सलाह 
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दी। उन्हें बतलाया कि समस्त सृष्टि में वे सबसे बड़े समर्थ सत्यपुरुष हैं। उनको 
काल स्पर्श नहीं कर सफता। तुम रामचंद्र के भक्त हो। यही सही है। क्रिंतु 
तुम्हें सत्यपुरुष की महिमा का ज्ञान नहीं है। तुम जिनकी सेवा करते हो उन्हें भी 
शांति और चैन नहीं। किंतु मुनींद्र जी का यह उपदेश सुनकर हनुमान संतुष्ट 
नहीं हुए । उन्होंने स्पष्ट कहा कि में राम का भक्त रहा हूँ और रहूँगा। उनके 
जैसा प्रताप और किसी का तीनों लोकों में नहीं है। उन्होंने समुद्र पर पत्थर 
तैराया। फिर इनुमान श्रपनी उत्पत्ति और माता पिता के संबंध में बतलाएं | उनकी 
उत्पत्ति वीर्य और गर्भ से नहीं हुई थी। गौतम की पत्नी अहिल्या की पुत्री अंजनी 
थी | वह जंगल में कुटी बनाकर एकांतवास करती थी। एक बार वहाँ साधु का 
वेश धारण कदर शिव जी पहुँचे । शिव ने आते ही पीने के लिये पानी माँगा । 
तब अंजनी ने जल उनके समक्ष ला रखा । तब शिव जी ने कहा कि ठुम तो अभी 
तफ गुरु से दीक्षित नहीं हो। में साथु तुम्द्ारे ह्वाथ का पानी कैसे पीऊँ। तत्र 
ग्रंजनी ने कहा महाराज, इस एकांत जंगल में में गुरु षहों हँदँ । तब शिव ने 
तत्कादा दीया देने के लिये श्रपना चहमति दी । उस समय शित्र के पास अंगी 
था। उसी से अंजनी के कान फ़ूकते किंतु उन्होंने छुछ से उसके कान में अपना 
वी डाल दिया । उसी से यह इमारी देह उत्पन्न हुई और कान के ही मार्ग से 
मेरा अवतरण मी हुआ । मेरा शरीर इसी कारण वजच् के समान कठोर ओर दृढ़ 
है। हे मुनींद्र जी, आप न जाने किसे समर्थ कहते हैँ। मैं तो केबल राम को ही 
समर्थ मानता हूँ। जो राम तीनों लोकों में पूज्य हैं, उनके समान ओर कोन हो 
सकता है। सारा ज्ञान और कार्य राम के बिना फीका है। अ्रतः आप भी उसी 
राम की भक्ति कीजिए । तब मुनींद्र ने पुनः उन्हें समथ सत्पपुरुष के संबंध में 
थोड़ा विस्तार के साथ बतलाया। तुम अपने को यती कहते हो। छ; यतियों में 
तुग्द्दारा स्थाम सबसे नीचे है--कातिक, भीष्म, शंकर, गोरख, लक्ष्मण और हनुमान 
येही छुः यती है । किंतु ये सभी काल के चारा हैँ । उस सत्यपुरुष की गति 
ब्रह्मा, विष्णु और महेश भी नहीं जानते हैं ओर काल से जिसको बचना हो, वह 
सत्यपुरुष की शरण में जाय। दब इनुमान ने उचर दिया कि काल की इसमें कोई 
चिंता नहीं क्योंकि काल ही तो स्वयं ज्योतिपुंज निरंजन है जिसकी माया तीनों 
लोकों में व्याप्त है। तीनों देवता उसकी पूजा करते हैं। उसकी कथा अपार है। 
मेरा पौरष जगत्विख्यात है। जन्म लेते ही मैंने खूर्य फो निगल लिया। माता के 
कइने पर तो उसे छोड़ा । मैंने समुद्र पार किया। द्रोशमिरि को अपनी भ्रुजाओं 
पर उठा लाया | मुनींद्र सब बात सुनते रहे। फिर उन्होंने हमुमान से कहा कि 
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जिस समय की बात में कर रहा हूँ वह आपके निरंजन से भिन्न है। वह उससे' 
सर्वथा एथक और बहुत महिमावान्‌ हैं। यह सुनकर इनुमान की जिज्ञासा बढ़ी । 
उन्होंने मुर्नींद्र जी से उनके संबंध में पूरा बतलाने के लिये कह्टा। मुनींद्र ने 
इनुमान को सृष्टि की उत्पत्ति से सारी बातें बतलाई” | सुनकर हनुमान ने कहा फि 
बिना देखे में किस प्रकार श्रपकी बात का विश्वास करूँ। यह जान मुनींद्र जी 
ने अपना चमत्कार दिखाया | वे वहीं पर लुप्त हो गए। असंख्य चंद्रमा और 
सूर्य का प्रकाश उन्हें दीख पड़ा किंतु उसमें मुनींद्र नहीं दिखाई पड़े | तब इनुमान 
उनके वियोग से दुखी होकर उन्हें पुकारने लगे । तब मुनींद्र पुनः वहाँ प्रकट 
हुए । उन्होंने इनुमान को समभाया कि सारी सृष्टि के मूल में मैं हँँ । निरंजन तो 
लो कुछ है, मेरी सेवा करके हुआ है । उसका नाम काल और धमंराय भी है। 
यह सब देखने ओर सुनने के बाद इनुमान भी मुनींद्र के भक्त हो गए। मुनींद्र ने 
सद्पुरुषों के लक्षण तथा अन्य प्रकार के ज्ञान हनुमान को बतलाए। इस प्रकार 
इनुमान अपने मोहबंधन की फाटकर सत्यपुरुष के भक्त हुए | 


लच््मशबोध में और भी बहुत सी कथाएँ हैं। लच््मणबोध में लब्मण का 
प्रसंग केवल वहीं आया है श्रहाँ पर ज्ञानी जी रावण से मिलकर वन में राम लक्ष्मण 
के यहाँ जाते हैं। उस समय सीता का हरण हो गया था। राम और लक्तमणश 
अत्यंत चिंता में थे । जब लच्दमण ने मुर्नींद्र जी फो देखा तो वे दौड़कर उनके 
चरण पर गिर पड़े । अपनी सारी कष्टकथा उन्होंने सुनाई । सुनकर मुनोंद्र नी फो 
दया श्राई । उन्होंने समस्त शिला को काठ के समान इल्का बना दिया और राम, 
लच्मण और उनकी सेना समुद्र पार हुई । 

इन देवताश्रं संबंधी कथाश्रों के वर्णन से तो हिंदू देवताश्रों और भक्तों के 
ऊपर कबीरदास जी का प्रभाव दिखलाना था। इसके अतिरिक्त सामान्य चमत्कार 
संबंधी कह्दानियाँ तो कबीर साइब, ज्ञानी जी आदि को लेकर कई हैं। वीरसिंह 
बोध ओ्रोर अमरसिह बोध ग्रंथों में श्न दोनों राजाओं पर कबीर द्वारा पड़नेवाला 
प्रभाव वर्णित हुआ | अपने समय के ये दोनों परम प्रतापी राजा थे किंतु कंबीर साहन 
के शान ओर प्रताप से श्रंततः प्रभावित होकर उनके श्रनुयायी हो गए। 


पौराणिक प्रददतियों में स्वर्ग और नरक की कल्पना भी मुख्य है। सभी" 
धर्म के पुराणों में पुणयात्माओं को स्वर्गंसुख की प्राप्ति दिखाई गई है और 
पापात्माओं को नरक की यंत्रणा भोगते हुए दिखाया गया है। इसमें हर ऋगह 
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यही दिखाया गया है कि स्वर्ग वह स्थान है जहाँ मनुष्य को सभी प्रकार के वे 
सुख उपलब्ध हैं. जिनकी कल्पना और इच्छा वह मानव जीवन में करता रहता है। 
अप शारीरिक और ऐपद्रिंय सभी प्रकार के सुख इस स्वरग में प्राप्त 
५ स्वरग-न्रक की .. होते|हैं। अतः प्रकारंतर से मनुष्य के संमुख स्वर्ग के सुख 
.  कह्पना .... का प्रलोमन रखकर उसे उचित अथवा धर्मानुकूंल झाचरण 
0 पल की: ओर प्रवृत्त किया. जाता इसी तरह गनेक प्रकार 
की नारकीय यंत्रणा का वर्णन करके उसके हृदय में भय का संचार किया नाता हे 
जिससे वह पापकार्य और धर्म विरुद्ध आचरण की ओर न जाय। कबीर पंथ में 
उपरिलिखित जिन लोकों का वर्शुन्‌ किय्रा गया है वे सत्र स्वग की विभिन्न फोटियों 
के रूप. उपस्थित करते हैं । उसी. प्रकार अमरसिद बोध में नरक का भी वर्णन 
अच्छी तरह: किया गया है ।. उसका भी वर्शान उतना. ही रोमांचकारी और भयप्रेरक 
है जितना हिदि ग्रंथों में आया हे | रो 
कबीर की श्राश्ा पर राजा अमरसिंह फो यमराज के दो दूत नरक का दृश्य 
दिखाने के लिये ले जाते हैं। नरक के अनेक ओर बीभत्स दृश्य थे। वहाँ कोई 
कोल्हू में पेरा जा रहा या । किसी का शिर नीचे कर भुलाया जा रंहा था। एफ 
जीव को पकड़कर बहत से चंबा रहे थे। भागने को चेश फरके भी वह भाग नहीं 
पा रहा था । किसी को कुंड में डाल्लफर शिर पर मोंगरी से पीट रहे थें। किसी 
ड॑ में रक्ते श्रौर किसी में पीव भरी थी। एक योजन गहरे तक वे कुंड मूत्र से 
भरे थे। इन कुंडों की दुर्गेधि चार योजन तंक व्यास थी। उसी में बुत से जीव 
पड़े हुए कीड़े की तरह बिलबिला रहे थे | पाँच लाख योजन गहरा श्रप्मि का कुंड' 
है, उसमें पापी जीव जल रहे थे। भूठी बात' कह॑नेवालों फी जीम काट ली गई 
थी | भूठीं बांह दिखानेवाले टूट हो गए थे। अगर कोई मूठी गवाही करता 
था तो. उसकी जीभ को साँप से कटवांया जांता था। जो स्त्री श्रपने पति को छोड़ 
परंपुरुष का सहवास  फेरती” थी उसे' अमिपुरुष के साथ रहना पड़ता था। 
उंसी  तरद्द को दंड' पुरुष को. भी दिया जाता था। एक जीव खड़ा था| 
उसे गीध ' औरु फोवे नोच रहे थे। भदिरा पीनेवालों फो तप तेल पिलाया' 
जा रहा था | जो #्मांसाहारी व्यक्ति ये उन्‍हें जलता हुआ लोहा खिलाया जा 
रहा था.। ज़ो मूंठी पंचों में मूठी. शपथ खाते हैँ. श्रथवा संत साधुओं. की निंदा 
फ्रते हैं वे गलित .कुष्ठ से पीड़ित थे । इन सब दृश्यों फो देखकर राजा तो 
घबड़ा गए, उन्होंने. लोटकर कबीरदास जी. का. चरण पकढ़ा और मुक्ति के 
लिये उनकी शरण की ग्राथना की । इसके बाद स्वयं कबीरदास जी धर्मदास से 
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झनेक प्रकार के किए फर्मा के परिणामस्वरूप विविध नरकों का वर्णन करते हैं--- 
जो लोग ब्रह्महत्या करते हैं उन्हें कुभीपाक नरक मिलता है। स्लियों को मारकर 
गर्भपात करनेवालों को तेल के कोल्हू में डालकर उनके शरीर को पेरा जाता है.। 
जो गुरु को पीढ़ा देते हैं उन्हें छुराधार से-मारा जाता है। जो चोरी की इत्ति से 
जीविफोपाजन फरते हैं उन्हें कठिन से कठिन कष्टप्रद स्थान में रखा जाता दै। जी 
लोग मगवान फी चर्चा सुनकर मन में दुखी होते हं उनकी देह कूकर खाते हैं । 
जो निर्बल व्यक्ति और मित्र को कष्ट देते हैं वे अ्रंगारों में सुलाए बाते हैं। जो 
गुरु व्यभिचारी हो ओर शिष्य की शंका का ठीक तरह से समाधान नहीं करता 
बह अंधकूप में डाला जाता दै। जो दूसरों को अ्ग्रिय बात कहते हैं उनको कर्ण- 
छेदन का कष्ट दिया जाता है। देवता, साधु ओर ब्राह्मण का धन चुरानैवाले 
सूचीमयुख नरफ में जाते हैं। जो धमशासत्र, तीथं श्रोर हरिजनों की निंदा करता है 
उसे पहले कांटों पर ब्रिंठाया जाता है झोर मुग्दर आदि से पीठकर कुचा आदि के 
खाने के निमित छोड़ दिया जाता है। दूसरे प्रकार के पापियों को ताम्र की ' भूमि 
पर खूब प्रचंड आग जल्लाकर बिलकुल प्रल्यंकर दाह उत्पन्न कर उसमें जलनें के 
लिये छोड़ दिया जातां है । जो लोग मदिरा का पान करते हैं, मांस खाते हैं और 
'साय ही दूसरे भी दुराचार करते हैँ उन्हें मांर मार तस्त वेल पिलाया जाता है और 
जब रोते हैँ तों ऊपर से भी तप्त तेल गिरांया जता है। फिर उन्हें तलवार के बंने 
पर्चों वाले जंगल से चलाया जाता हैँ । इस तरह कबत्रीरदास जी ने और भी अनेक 
तरह की नारकीय यंत्रणाश्नों का वशुन किया। यह सब सुन घमंदास अश्रत्य॑त 
व्याकुल हो गए। मुख पर पत्तीना छा गयां | गुरू के समझाने“ पर तो वे 
आश्वस्त हुए | है ' । 


'...निगुण मत में आगे चलकर जब्न इसका सांप्रदायिक संगठन हुआ तो अनेक 
श्रकांर की पूजापद्धति, संस्कार ओर रीतिपरंपराएँ बन गई। नित्य मैमित्तिक 
' जीवन में, दीक्षा ओर प्रसाद वितरण में अनेक ऐसी 
कमकांड का रूढ़िबद्ध क्रियाएँ प्रचलित हुईं जो कबीर अथवा निगुंश 
स॑ंलनिवेश संतों के मूल विचार से सवथा प्ृथक्‌ हैं। यहाँ पर पूजा, 

ह श्राराघन, रहनधद्दन तथा श्रन्य धार्मिक उत्सवों में बरती 

जानेवाली प्रथाओं का वर्णन रेवरेंड वेस्टकांद द्वारा लिखित “कबीर एंड कबीर 
भंथ! पुस्तक के “द कबीर पंथ' शीर्षक दो अध्यायों के श्राधार पर दी जाती हैं । 
इसमें लेखक ने परिभ्रमपु्॑ंक इस तरह के विधिविधानों का अच्छा संग्रह डिया है | 
कबीर पंथ की मुख्य रूप से दो शाखाएँ मानी जाती हैँ। एक तो बनारस 
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की कब्रीरचौरा शाखा ओर दूसरी धरमंदासी शाखा बांधवगढ़ में। उचरी भारत में 
कवीरचौरा के श्रतिरिक्त एक छोटी शाखा मगहर में भी है जहाँ कबीरदास का 
देहांत हुआ था । पुरी में मी एक कबीर मठ है जिसका संमान दोनों ही शाखा के 
अनुयायी करते हैं। इन दोनों ही शाखाओं के प्रारंभ की ठीक तिथि नहीं बतलाई: 


जा सकती । 


मगहर में इस समय हिंदू ओर मुसलिम दो मठ हैं। प्रत्येक मठ में जो एफ 
दूसरे से मिले हैं, करीब पचास साधुश्रों के निवास की सुविधा है। मुसलिम मठ 
में भ्रगहन महीने की अंतिम तिथि को एक मेला होता है जिसमें एक पवित्र भोज 
की व्यवस्था की जाती है। महंत और उसके पीछे दीवान मजार तक जाते हैं| 
महंत द्वाथ में तंबा लिये रहंता है जिसमें पकाई हुई खिचड़ी रहती है। एक: 
आदमी मिट्टी के पात्र में पानी लिए रहता है जो सफेद कपड़ा से ढका रहता है। 
समाधि. पर पहुँचकर खिचड़ी और पानी जमीन पर रख दिए जाते हैं। फिर 
गाय के कंडे में सुगंधि डालकर श्राग नलाई जाती दै। महंत कुछ विनय के पद 
कट्टता है और सब लोग उसको उसके साथ कहते हैं। इसकी समाप्ति के बाद 
महंत भी जमीन पर बैंठ जाता है। थोड़ी खिचड़ी ओर कुछ बूद पानी दोनों ही 
पात्रों को दिया जाता है। तत्पश्चात्‌ महंत वहाँ से चला जाता है और समारोह 
भंग हो जाता है। जो वहाँ घर्मालु व्यक्ति उपस्थित रहते हैं उनसे एक रुपया और 
कुछ चाबल दाल इस अवसर पर लेने फी प्रथा है। 


कबीरचौरा में, उसी स्थान पर कह्दा जाता है कन्ीर ने उपदेश दिया था ॥ 
इसमें वह कमरा जो गद्दी का है, प्रवेश द्वार के बिलकुल सामने है। गद्दी के 
ऊपर फबीरदास जी का चित्र टैंगा है। उस चित्र में घरमदास श्रौर सुरतगोपाल' 
भी कबीरसाइब के सामने घुटना ठेके दिखाए गए हैं। रामानंद का भी एक चित्र 
उसमें टाँगा गया है। पहले कहा जाता हे कि यहाँ कोई मंदिर नहीं था । किंतु 
हिंदू प्रभाव के कारण एक मंदिर है जिसमें फाठ की बनी चरशपाहुका रखी 
रहती है। मठ में नित्य प्रातः और सायंकाल पुजारी पूजा फरता है। प्रातःकाल' 
सभी साधु स्नान करने के उपरांत मंदिर के द्वार पर एकत्र होते हैं। पहले आरती 
की जाती है श्रौर गुर के चरण घोए जाते हैं। इसके बाद दूसरी समाधि श्रौर 
गदियों पर लोग जाते हैँ। तब साधु फिर मंदिर में पूजा की समाप्ति के लिये 
लौटते दै। प्रातःकाल की पूजा में फरीब आधा घंटा और सायंक्राल करीब एक: 


घंटा लगता हैं । 
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जिस जल में चरण पादुका धोई जाती है वह चरणाम्रत कहा जाता है। 
बह जल एक ताम्रपात्र भें रखा जाता है। तीन च॑मच पानी और तीन तुलसीपन्न 
उन सभी व्यक्तियों को दिया जाता है जो मठ में दिन के समय श्ाते हैं। ८बजे 
रात्रि में मठ के द्वार बंद हो जाते हैं और जो भी चरणाम्ृत रहता है बह उन 
साधुओं फो बाँट दिया जाता है जिन्हें नहीं मिला होता है। तब वह पात्र महंत की 
दिया जाता है जो अवशिष्ट अंश को पी जाता है। फिर बतन को धोकर उसे भी 
पी जाता है । 

यहाँ का वार्षिक मेला चार दिन तक चलता है। यह जनवरी में होता 
है। इस समय काफी भीड़ होती है। ऐसे लोग जो बैरागी होना चाहते हैं, बारह 
दिन तक उपवास रखते हैँ । केवल दूध श्रोर गुड़ में पकाई खीर खाते हैं। जोत 
परसाद के समय वैरागियों को दीक्षा दी जाती है| मठ में रखी टोपी, सेल्ददी और 
कबीरदास का चित्र; इनको कब्ीरपंथी बहुत महत्व देते हैं। मठ के मुख्य 
अधिकारी महंत दीवान श्रौर कोतवाल होते हैं । महंत मठ फी पूरी व्यवस्था करता 
है। उसे ज्ञानी होना चाहिए. जिससे वह दीक्षा और उपदेश दे सके। दीवान , 
के जिम्मे व्यवस्था और प्रबंध रहता है। कोतवाल सुरक्षा और अनुशासन को 
देखता है | पुजारी का कार्य पूजा करना, मंदिर और गद्दी की स्वच्छता देखना है। 


कबीर पंथ फी दूसरी शाखा बांधवगढ़ वाली है, जिसके प्रवर्तंक धर्मदास 
'कहे जाते हैं। फह्ा जाता है धमंद्रास की पहली भेंट फबीर साइब से बनारस में 
हुई थी। उन्होंने मूर्तिपूजा फरने के लिये धमंदाय फी भत्सना की। फिर बूंदावन 
में भेंट हुईं । किंतु घमंदास उन्हें पहचान नहीं पाए । कबीर ने इस बार ध्रमंदास 
की पाषाण मूर्तियों को नदी में फेंक दिया। तीसरी बार फबीरदास उनके घर 
बांधवगढ़ में प्रफट हुए. | धर्मंदास जाति के बनिया थे। इस बार कब्रीरदास ने 
पुनः उन्हें चिताया । कहा कि तुम्हारी मूर्ति भी पत्थर की है और तुम्हारा तौल 
भी उसी का है । एक फो तुम देवता मानते हो और दूसरे को साधारण पत्थर | इस 
बार धर्मदास और उनकी पत्नी सचेत हुईं। उन्होंने उनका »शिष्यत्व स्वीकार 
किया | कहा जाता है; कबीरदास ने घंदास को आशीर्वाद दिया था कि ४२ 
पीढ़ी तक गद्दी उनके बंश में सुरक्षित रहेगी । 


जैसे ब्राह्यण जनेऊ पहनते हैं, उसी प्रकार फबीरपंथी कंठी पहनते हैं, जो 
तुलसी की बनी होती है। यह कंठी पंथ के स्री ओर पुरुष दोनों घारण कर सफते 
है। यह कंठी कभी कभी गिर पड़ती है तो उसके स्थान पर फोई बड़ी गुरिया भी 
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धारण कर सकते हैं। जब किसी व्यक्ति फो दीक्षा दी जाती है तो उसे गुरु द्वारा 
दिए मंत्र फो किसी दूसरे से बतलाना नहीं चाहिए। इसके श्रतिरिक्त कबीरपंथी 
अपने ललादट पर अपने पंथ का सूचक ठीका भी लगाते हैं। 

पंथ के जो सदस्य होना चाहते ये उन सभी को बहु देववाद छोड़ना पड़ता 
था | उन्हें मांस और मदिरा का सबंधा त्याग करना पड़ता था। नित्य स्नान और 
ईश्वरप्राथना अनिवार्य थी। तीन बार तक जो उनका अदित करे उन्हें कमा 
करना; दुशचारी स्त्रियों से सभी प्रकार का संपक तोड़ना, अपने घर से अपनी 
वैध पत्नी फो कमी न निकालना, कभी अ्रस॒त्य भाषण न करना, किसी दुसरे व्यक्ति 
की जायदाद का अपहरण न करना, किसी के विरुद्ध कूठ साह्ली न देना--ये सभी 
कार्य कबीर पंथ के अ्रतुयायियों के लिये आवश्यक थे । 

कबीर पंथ के दो श्राधार थे--गहस्थ जीवन बिताते हुए पंथ का श्रामार 
स्वीकार करना और संसार को स्वथा त्याग कर विरक्त हो किसी मठ में जीबन 
व्यतीत करना । पिछले वर्ग के व्यक्ति वैरागी कहे जाते हैं.। स्त्री ओर पुरुष दोनों 
को दो वर्ष का समय परीक्षण काल के रूप में बिताना पड़ता था। उसमें सफल 
होने पर वे वैरागी मान लिए जाते ये । पथ की कई शाख्ाएँ विभिन्न स्थानों में 
फैली थीं श्रौर प्रत्येक में एक महंत होता था । महंत साल के अधिकांश समय में 
शिष्यों के यहाँ जाते रहते थे । प्रत्येक शिष्य के घर्माचरण को देखना और उसे 
बराबर ठीक भार्ग पर ले बाना भी उनका कर्तव्य था। प्रत्येक शिष्य का कतंव्य 
गुरु को मार्गव्यय और उसके भोजन ओर आवास का प्रबंध करना होता था | 
छोटे महंत बड़े महंत के यहाँ वर्ष में एक बार जाते थे तो वे श्रपनी ओर से उसे 
बारह नारियल और बारह रुपये उसे देते थे आर साल में दीक्षित प्रत्येक शिष्य 
की श्रोर से एक रुपया श्रोर एक नारियल झाता था। नारियंल का कबीर पंथ में 
काफी महत्व है। वेस्टकांट ने इसका कारण दिया है (१) नारियल का आ्राफार मनुष्य 
के चेहरे से मिलता है। (२५ इसकी - सतह तीम भागों में विभाजित है भिससे ब्रह्मा, 
विध्णु और प्रदेश फा बोध होता है। ( ३) इसका यूदा भी मनुष्य के मांस की 
तरेंह बनता है | ( ४) दूसरे फलों से इसमें यह अ्रंतर है कि इसमें बीज नहीं 
होौता। नं!रियल को तोड़कर निरंजन को बलि देने में किसी प्रकार की हिंसा की 
भावना नहीं श्राती । 

कचीर पंथ में चरणांस्त और परवाना शब्द का प्रयोग बहुत रूढ़ हो 
'गया है। चरशामृत वह जल -है. जिससे प्रधान. गुरु या महंत फा चरण धोया 
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परवाना उस पान को कहते हैं जो जोत परसाद के समय विशेष रूप से 
तेयार किया जाता है। रात्रि के समय एक धातुपात्र फो बाहर रख दिया जाता 
था जिसमें ओस कणों को संचित किया जाता था जिसे अमर कहा जाता है| 
महंत प्रातकाल चिंतन करता हुआ उसी जल से उस पात्र पर परमेश्वर का नाम 
लिखता है| पान की पत्तियाँ इस प्रकार ५वित्र हो जाती हैं। इस प्रकार यह 
परवाना फब्नीर साइच के शरीर का अंग माना जाता है। 

दीक्षा का संस्कार श्रत्यंत महत्वपूर्ण माना जाता है। शिष्य को प्रति वर्ष 
गुर के संमुख श्रावश्यक प्रतिज्ञाएँ दुद्दरानी पड़ती हैं और उसे सभी प्रकार के 
व्यवहार के सदासद परिणाम को भी बता दिया जाता है। इसके बाद भजन के 
गान के बीच में गुरु श्राघा मंत्र शिष्य के कान में बहुत घीरे से कहता है। फिर 
शिष्य की अ्रंजलि में वह कुछ तृण, पान तथा सफेद फूल रखता है । इसके पश्चात्‌ 
एक बैरागी एक पीतल के बतंन में जल लेकर उस शिष्य फो कमरे के दुसरे कोने 
में ले जाता है जहाँ घास फूल श्रादि रख दिए. जाते हैं ओर उसकी अंजलि में 
बैरागी श्रपने पात्र से पानी उड़ेलता है। पहली अंन्नलि के पानी से वह कुला 
करता है। दूसरी श्रंजलि से मुँह धोता है । इसके बाद शिष्य फिर गुर के समीप 
ले जाया जाता है। महंत तब एक फंठी बैरागी को देते हैँ । बैरागी उस कंठी को 
समारोह में उपस्थित सभी सदस्यों फो देता है। सबके स्पश के बाद उस कंठी की 
वह पुनः महंत फो लौटा देता है। महंत उंस कंठी को अपने खुलें हाथ में लेकर 
गद्दी को नमस्कार करता है। फिर उसे दोनों इाथ में लेकर शुद शिष्य के शिरं 
पर होते हुए उसकी गर्दन पर डाल देता हैं जो उसके संमुख नतमध्तक रहंता' है । 
दौक्षासंस्कार के अंत में शिष्य के दाहिने कान में गुरु संपू् मंत्र धौरें से कहता 
है। इसके बाद शिष्य की यूलर का फल' खाने से हंढ़ता के साथ मना किया जाता 
है। संभवत; गूलर के' फल॑ के अ्ंदर' बहुत से कृमि और ' जीव रखते हैं। अरे: 
जीवहिंसा से बचने के लिये यह कहा गया है। तब अनेक प्रकार कीं 'मोज्य सामग्री 
से जो कपडे से ढकी रहती है, महंत एक नारियल मिकाल॑ लेता है ओर उसे शिष्य 
के हाथ में रखता है-जो' सीना; कंधा,' श्रोर लल्ाठ का स्पर्श करता है' और उसे 
एक रुपये दक्षिणा के साथ गुरु फो लौट देता है। तब पान की ' पत्ती से मारियल॑ 
फो घोकर उसे एक पत्थर पेर फोड़ा जाता है।' फिर एक चाकू से उसकी गिरी 
को फई टुकड़ों में काटकर एक! खुले बतं॑न में गुर रखता है | फिर शिष्य के हाथ 
पर बह थोड़ा सा चरंणास्त उड़ेलता है जिसे वह अद्धापूर्वक पीता है। फिर महंत 
एक पान की पच्ी लेकर और उसपंर नारियल का एक ठुकड़ा थोड़ा बतांशा, 
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शुड़, सुमका और किशमिश शिष्य के हाथ पर रखता है जो उसे खा जाता ह्दै। 
इस तरह शिष्य के दीक्षित हो घाने के पश्चात्‌ वहाँ उपस्थित सभी व्यक्ति पान, 
नारियल, बताशा का प्रसाद पाते हैं। जो पंथ के सदस्य नहीं हैँ वे नारियल की 
गिरी नहीं खा सकते । दीक्षा समारोह के बाद एक दावत दी जाती है जिसमें पंच 
के बाहर के लोग भी आमंत्रित किए जा सकते हैं जिसमें परमेश्टर ओर कबीर का 
भजन ओर कीत॑न होता हे । 


इस संस्कार की तिनका अपश भी कहते हैं। धमंदासी शाखा में शिष्य 
फो केवल एक बार नारियल और एक रुपया देना पड़ता दे किंतु फब्ीरचोरा शाखा 
में सोलह नारियल और प्रत्येक के साथ कम से कम चार शाने देने पड़ते हैं । 
तिनका अरपपण घर्मदासी शाखा में दुदरराया नहीं जाता किंतु कब्रीरचौरा के बड़े . 
महंत द्वारा फिर से यह कार्य श्रांशिक रूप से होता है क्योंकि धमंदासी शाखा के 
प्रत्येक मठ के महंत को तिनका श्रपश का अधिकार दिया गया है किंतु कत्रीरचोरा 
शाखा में दीक्षा तो कोई भी बैरागी दे सकता है, किंतु बह तिनका श्रप॑ण नहीं 
कूर सकता | 


कबीर पंथ के प्रायः सभी सदस्यों से यह आशा की जाती है कि वे प्रत्येक 
रविवार को ओर ग्रत्येक महीने की पूर्णमासी को त्रत रखें। सायंकाल स्नान के 
पश्चात्‌ ८ बजे चौका ( धार्मिक भोज ) में संमिलित हों। एक जगह फरीब ५ या 
६ गज लंबाई चौड़ाई की जमीन नाप ली जाती है, इसकी पूर्णतः सफाई हो 
जाती है। बीच में एक ढाई वर्गगज की जमीन विशेष रूप से साफ करके उसपर 
आदा डाल दिया जाता है ओर बीच में कुछ फूल रख दिए जाते हैं. और वहीं 
भजन की पुस्तक भी रख दी जाती है । महंत उस घेरे के अंदर बैठता है जिससे 
उसका मुख उपस्थित लोगों के सामने पड़ता है। महंत की दाहिने तरफ एक 
धातु फा बतन रहता है जिसमें परवाना और चरणाम्रत रहता है। एक दूसरा पात्र 
बिसमें १२४.-पान की पत्ती उसके किनारे किनारे रखकर बीच में एक पत्ती पर 
कपूर रखते हैं।” तीसरे पात्र में रूई की लंबी बत्ती बनाकर उसे किसी के सहारे 
खड़ाकर घी डालकर जलाते हैं। महंत की बायीं तरफ एक तश्तरी में बताशा 
ओर गुड़ दूसरी में नारियल और तीसरे ताप्नपत्र में पानी रखा जाता है। चौका 
के भीतरी घेरे में प्रत्येक कोने पर एक मिद्दी के घड़े में पानी भर कर रखा ज्ञाता दै | 
. उसपर एक मिट्टी की ढेकनी रहती है जिसमें श्रनाज और तीसी के तेल का द्वीपक - 
रखा रहता है। सारे संस्कार के अंत में महंत घी का दीपक छलाता है। फ़िर 


8१३ पोराशिक भ्रवृत्तियाँ 


एक पत्थर के टुकड़े पर कपूर को जज्ञाता है। फिर एक नारियल लेकर उसपर 
वह बल छोड़ता है और उसी पत्थर पर उसे तोड़ता है। फिर पान के पात्र के 
बीच में रखे कपूर को वह जज्ञाता है। बत्र तक कपूर जलता है उसे उपस्थित 
व्यक्तियों में घुमाया जाता है जो उसमें कुछ पैसे दक्षिणा डालते हैं। एक चाकू की 
सहायता से महंत नारियल की गिरी को फकाठता है ओर उसे एक बर्तन में रखता 
है | उपस्थित व्यक्ति एक एक महंत के यहाँ आते हैं जो उनकी हथेली पर एक 
पान का पता; नारियल का टुकड़ा, थोड़ा गुड़ और बताशा रखता है। फिर इसके 
बाद कुछ धराथना अपने मन में करता है श्रोर कुछ जोर से करता है और फिर 
अंत में सबको एक छोटा उपदेश देकर सभारोह का अंत करता है। प्रायः 
प्रात; ३ बजे यह चोका का पूरा समारोह समाप्त होता है। 
चोका के बाद जोत परसाद का भी धार्मिक संस्कार होता है। महंत का 
ऋत्य थी के दीपक का सामान ( डफ ) कुछ आटा, थी श्रोर कुछ नारियल के 
डुकड़े लेकर सबको सान देता है | महंत उसी में से दो दो इंच की छोटी पूड़ियाँ 
बनाता है। फिर भक्तों को पुकारता है कि जोत परसाद तैयार है। सबके श्राने 
पर एक छोटा उपदेश देता है ओर भजन ओर प्राथना करने पर जो अपने फो 
पवित्र और योग्य समझते हैं, गुरु के समीप जाते हैं जिनकी हथेली पर वह चरणा- 
स्त, परवाना देता है। उसे अहण करने पर फिर एक छोटी टिकिया लो परसाद 
की बनी होती है, दी जाती है। फिर भक्त दीवान के यहाँ जाता है जो एक 
ताम्रपत्र से कुछ पानी की बू दें उनकी हथेली पर डालता है ओर भक्त उसे ग्रहण 
करता है | बाद में एक नोकर पानी देता है जिससे सब लोग दाथ ओर झुँह फो 
साफ करते हैं | इस प्रसाद को लोग कबीर का विशेष प्रसाद मानते हैं ओर उनका 
विश्वास है कि जिसे यह मिलता है, वह मुक्ति का अधिकारी हो जाता है । 

किसी कबीरपंथी की सृत्यु के बाद दो नारियल तुरंत खरीदे जाते हैं। 
एक तो नाई शव के साथ श्मशान अथवां समाधि पर उसकी बगल में रखता है । 
दूसरा सुरक्षित रख दिया जाता है और उसका उपयोग उस अवसर पर होता है 
जब मृत व्यक्ति का चौका किया जाता दै। अ्रन्य चौंका तथा मत व्यक्ति के चोौका 
में यह अंतर होता है कि साधारण चौका में सफेद श्रादा जमीन पर डाला जाता 
है और मृत व्यक्ति के चौका में कोई लाल चीष जमीन पर डाली जाती दे । सफेद 
कपड़े का एक टुकड़ा भी चौका में फैला दिया जाता है जो मत व्यक्ति का 
चोधक होता है। फिर महंत मत व्यक्ति की सकुशल स्वर्गयात्रा के लिये कुछ 
थ्रार्थना फरता है। वह नारियल जो विशेष रूप से इस अ्रवसर के लिये रखा 
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रहता है, महंत उसे धोता है। धोने के बाद वह उसके किसी संबंधित व्यक्ति को 
ही वह नारियल दिया जाता है। बह श्रादमी अपने लला८ और वक्ष पर उसे 
स्पर्श कर दक्षिणा के साथ लौटा देता है। महंत उसे उस पत्थर पर तोड़ता है 
जिस पर कपूर जन्नता रहता है। नारियल की संख्या एक और नो के बीच मत 
व्यक्ति के संबंधियों के शक्ति के अनुसार होती है। नारियल की गरी और मैदा 
मिलाकर उसकी टिकिया बनाकर वैरागी लोग कबीरपंथियों के घर बाँठते हैं । 

ऊपर दीक्षा, मठ, मृत्यु आदि सभी संस्कारों का वर्णन जिस रूप में हुआ 
है उससे स्पष्ट हो जाता है कि पंथ में कुछ विशेष प्रकार की क्रियाएँ, प्रथाएँ ओर 
श्राचार प्रचलित हो गए थे जिनका मूल कबीर वाणी से फोई संबंध नहीं या | 
सांप्रदायिक संगठन बनाने के लिये पौराशिक परपराएँ, विधियाँ और कथाएँ 
झावश्यक ही नहीं, प्रायः अनिवार्य ही हैं। उनके बिना समाज को हृढ़ता के साथ 
बाँधना कठिन है| इस पौराणिक प्रवृत्ति के पीछे पुरोहितवाद, न्यस्त स्वार्थ ओर 
अंध आस्था प्रेरकशक्ति के रूप में रहती दे । 

निर्शुशु संप्रदाय में पोराशिक प्रवृत्तियों के दो रूप हम पाते हैं। एक तो 
आख्यान ग्रंथों की रचना जिसमें श्रलौोकिक ओ्रौर चमत्कारपूर्ण कथाओं के द्वारा 
कबीर के व्यक्तित्व में परम शक्ति ओर ईश्वरी प्रतिभा की स्थापना श्रोर मठ, महंत 
तथा अनेक कमकांडों की अवतारणा | यह प्रयास समाज के निचले वर्ग के लोगों 
की कप्मीर संप्रदाय की ओर आकर्षित करने के लिये था। कहने की झावश्यकता 
नहीं कबीर ओर दूसरे निर्शुश संतों की वाणी का प्रचार निचली जातियों श्रीर 
आअशिक्षित जनता में हुआ था | उस वर्ग फो प्रभावित करने के लिये उसी प्रकार के 
ग्रंथों को आवश्यकता थी | 

दूसरा रूप शञानमूलक और भक्तिपरक ग्रंथों की रचना का था। इन अंथों 
में दर्शन और मक्ति के गंभीर विषय फो लेकर बोघसागर लिखा गया ै। श्रन्य 
अंथों की तरह यह भी फबीरदास तथा. घमदास थी के संवाद के रूप में लिखा 
गया है। ग्रह अंथ निरंजनबोध, शानबोध, भवतारणबोध, मुक्तिबोधष, चौका- 
स्वरोदय; फबीरबानी, कर्ंबोध ओर अमरमूल नाम की उपपुस्तकों में बँटा है। 
इनसे से अ्रधिकांश में कबीर पंथ की सांप्रदायिक, दाशनिक और भक्ति विषयक्त 
मान्यताएँ उपस्थित की गई हैं। 


दृशाम अध्याय 


उपसंहार 
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उपसंहारः 


निगुश साहित्य को प्रेरणा देनेवाली सांस्कृतिक शक्तियों के रूप का परिचय 
दैते हुए इंमने एक अत्यंत महती विचारधारा की अनेक गतिविधियों, मोड़ों, संगर्मो , 
ओर बिखराव [को देखा। देश के ऐतिटहांसिक फाल से' 
संत साहित्य की उस समय तक के इस कालप्रसार को देखते हुए हमने 
प्रशतिशीलला भारतीय चिंता के निरंतर विकासोन्मुख रूप से भी परिचय 
प्रात्त किया । इस देश के घनधान्य, प्रकृति की उ्बरता 
ओर घरती की श्रभाध संपन्नता से आकृष्ट होकर न जाने फितने प्रकार की जातियाँ,. 
धर्म श्रोर संस्कृतियाँ आई, संघर्ष हुए किंतु कुछ फाल बाद ही देश की प्रतिमा 
संतुलन ओर समन्वय का मार्ग हं ढ़ निकालती श्रौर समन्बित रूप से भोतिक औरः 
वैचारिक संपन्नता का प्रयास आरंभ हो घाता । यहाँ भी स्वार्थी वर्ग का बनन्‍्म हुआ, 
धार्मिक ओर सामाजिक शोषण के लिये अ्रनेक विधि विधान निर्मित हुए और स्थिर 
स्‍्वार्यों की रक्चा के लिये धर्म को सामूहिक हितसंपादन फा साधन सम मानकर एक- 
विभीषिका के रूप में प्रस्तुत किया गया जिससे मनुष्य श्रातंकित ओर तस्त होकर 
अत्यधिक जिज्ञासा श्रोर फोतृहल की दृति का त्याग करे । संत साहित्य इस प्रकार 
के सभी प्रयासों की व्यर्थता का अत्यंत सबल और अ्रकाथ्य प्रमाण है। मनुष्य 
किसी भी विधि विधान से बलवान है ओर फोई भी शक्ति उसकी निरंतर 
प्रदहदमान चेतना की विकासोन्मुखी प्रतिभा को सरुदेव के लिये “अवरुद्ध, नहीं 
कर सकती | 
स्मरण रखने की बात है कि संतमत के उद्वोधक प्रायः सभी ऐसे व्यक्ति 
थे; जिनकी गणना मनु पराशर और याशवल्क्य आदि के समाज में धूल से भी 
हीनंतर थी। कबीर जाति के जुलाहे थे, दादूदयाल मोची या घुनिया ये, 
सुंदरदास बनिया ये; रेदास चमार थे, भक्तमाल के रचयिता नाभादास डोम 
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थे। इसी प्रकार धना, सेन सभी उस वर्ग के व्यक्ति ये, जिन्हें बर्श व्यवस्था में 
निम्नतम स्थान दिया गया है। ये सभी लोग शूद्र थे। कबीर तो शूद्र से भी 
निम्न थे । एक तो म्लेच्छुधर्मी मुसलमान ओर उसमें 
निम्मजन्मा खाधकों भी जुलाहा, जिसे हिंदू समात्र के अ्रंतगंत शुद्र का स्थान दे 
का साहस दिया गया था। किंतु इन सभी संतसाघकों में इतनासा हस 
| श्र श्रात्मविश्वास श्रा गया था कि सभी उच्च जातियों 
शौर सताधारियों को बिना हिचक चुनोती देते फिरते थे, उनकी स्वार्थपरता, वंचकता 
श्रोर अधार्मिकता की पोल खोलते थे। ऐसा श्रात्मविश्वास इन निम्नजन्मा 
व्यक्तियों में कैसे आया १ वास्तव में हिंदी के ही क्षेत्र में यह स्थिति नहीं थी। 
थोड़े बहुत अंतर के साथ यही भावना और इसका प्रतिपादन हमें इसी काल के 
आसपास समूचे देश में मिलता है। दक्षिण में तमिल के शूुद्र «संतों को प्रेम 
उच्छुल वाणी की शक्ति हम देख ही चुके हैं, जिसे ब्राह्मण आचार्यों ने भी पंचम 
' वेद कह्दा ओर उनकी रचनाओं को शाख्त्रप्रतिपादित करके समूचे देश में फेलाया | 
महाराष्ट्र में नामदेव, तुकाराम आदि भी निम्न वर्ण के थे । उसी प्रकार गुजर्सत, 
सौराष्ट्र महाराष्ट्र उल्कल और बंगाल की भी स्थिति थी। सर्वत्र ही आ्राठवीं दसवीं 
शताब्दी के बीच एक ऐसा विचार का ज्वार श्राया था कि उससे बहुत फम बचे । 
उत्कल में निरंजन संप्रदाय का. पर्यास प्रचार था| बंगाल में तो यह स्थिति पाल 
'वंश के राज्यकाल- में रही कि भौतिक शक्ति श्रोर आध्यात्मिक नेतृत्व दोनों ही * 
केवल अब्राह्मणों के हाथ रहा वंरन्‌ ब्राह्मण ऋनिय सभी अ्रमिनात वर्ग लुंठित शे 
राज्य की सचा पाल वंश के हाथ में थी जो शूद्र थे श्रोर. निन्‍्दोंने सहक्षिया श्री 
“बज्न्‍रयानी सिद्धों को अपने राज्य में आश्रय दिया। कहना नहीं होगा; ये सिद्ध' स३' 
जआआह्णवाद के कठ॒ विरोधी रहे । ये तो न केवल जातिपाँति विरोधी ये, श्रयव 
मूर्ति ओर मंदिर आ्रादि के विरोधी थे, वरन्‌ इनका विरोध तो समस्त वैदिक शाख्री* 
परंपरा से था श्रोर उनके प्रतिपादित जीवन के मौलिफ मूल्यों से था। पंचमका:< 
की उपासत्ना फरके उन्होंने बेदिक और शास्त्रीय सिद्धांतों और मान्यताओं की जड़ 
'पर ही प्रह्मर किया.। इस तरह समस्त झआायावत एफ ऐसी नयी चेतना से श्रांदोलित 
हो रहा था जिसमें मनुष्य को उसके मूल रूप में प्रतिष्ठित करने की श्रद््य प्रेरणा 
:थी। थोड़ा बहुत भेद इन मूल्यों की व्याख्या ओर स्वरूप में श्रवश्य हो गया 
था। पूर्व के मगध ओर बंगाल के साधक प्रारंभ से ही अ्रध्रिक क्रांतिफारी और 
अतिवादी थे | बोद ओर जैन धर्म की स्थापना से लेकर सहजिया संप्रदाय तक के 
विकास में हम देखते हैं.कि उन्होंने सभी इत्रिम बंधनों फो. अस्वीकृत करके केयः 
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मनुष्य को उसकी सहजात बृत्ति और सहज अनुभूति के अनुशासन में रखने का 
समर्थन किया | उनके पश्चिमी साधक ओर सहयोगी भी इन्हीं मानवमूल्यों को 
प्रतिष्ठित करने में कृतसंकल्प थे, किंतु उन्होंने ऐसा करने में जीवन झोश आचरण 
के कतिपय सिद्धांत पूर्व परंपरा से भी गहरा किए । पू् के सिद्धों की तरह सभी को 
अ्रस्वीकार नहीं किया, किंतु दृष्टि में समानता अवश्य थी। इस प्रकार समूचे देश 
में आयंत एक ही प्रकार की विद्रोह की मावना का नेतृत्व और उद्जोधन समाज 
के ये तथाकथित निम्न वर्ग के लोग कर रहे थे | इसके पीछे शताब्दियों की अनेक 
शक्तियों की समवेत प्रेरणा थी । शंंगकाल श्औौर उसके परवर्ती काल में मारतीय 
चिंता के विकास का मार्ग प्रायः अवरुद्ध हो गया था। स्मृति और पुराण ग्रंथों 
फी रचना करके समाज के चिंतन आ्राचार और संगठन को इतना जटिल और 
झटठोर कर दिया गया था कि लोगों फो उसमें नवीनता लाने के लिये अवकाश 
ही नहीं था। द्विजातियों में क्षत्रिय ही चेतनप्रबुद्ध थे, किंतु वे उस स्मृति पुराण 
अनुमोदित समाज और धर्म व्यवध्था के प्रहदी घोषित कर दिए गए। ब्राह्मणों 
एररा निर्धारित राजधर्म के मोक्ता, रक्षक श्रीर संचालक बनकर उन्होंने पुरोहित 
बर्ग के साथ एक प्रकार का मृक समझौता कर लिया। उस काल की शासन- 
व्यवध्या की एक बहुत बढ़ी विशेषता यह थी कि सिद्धांत में तो सम्राट या नरेश 
निरंकुश शासक था, किंतु व्यवद्यार में वह किसी भी प्रकार से नये विधान अथवा 

तेयम की रचना नहीं क( सकता था। आज की शब्दावली में हम फह्ट सकते हैं 
कि उसकी विधाननिमाण ( लेजिस्लेचर ) का अधिकार नहीं था। श्रतः द्विजातियाँ 
हैवल स्मृति ओर पुराणों में कही गई समाजब्यवस्था का अंध समर्थन कर 
प्रकती थीं। ब्राह्मण का स्थान शास्ता ओर नियामक के रूप में सुरक्षित था । 


*.... इस व्यवस्था में सबसे अधिक दुदंशा श्रौर प्रतारणा उस सपुंदाय की थी, 
'जो शूद्र अ्रयवा अंत्यज फह्मा जाता था। कहा जाता है, जब स्थिति-सहन के बाहर 
चली जाती है, तो परिशाम की चिंता नहीं रह जाती | शूद्रों श्रौर तथाकथित 
निम्न वर्ण के लोग जो समाज के सभी मनुष्योचित अधिकारों से वंचित थे, श्रंत में 
इन सभी शास्त्र पुराण ग्रंथों के बोक फो फेंककर; उठ खड़े हुए. और उच्च स्त्रर से 
उन्होंने मानव की समता का उद्घोष किया। इसी समय सुसल्मानों का श्राक्रमश 
हुआ। उहोंने प्रत्यक्ष अपनी श्राँखों के सामने देखा कि राजपूर्तों का शस्त्र बल 
और ब्राह्मणों का शास्र देव बल फोई मी विधर्मियों के. श्राक्रमण को रोकने में 
समर्थ नहीं ओर उन सबकी मर्यादा उनकी प्रचंड पाशवशक्ति के नीचे परदमर्दित 
हो गई। यद्यपि इन निम्न जातियों में से बहुतों ने इस्लाम धर्म भी स्वीकार फ्र 
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लिया था, किंतु उन्होंने मुसलमान, हिंदू, वर्ण अ्रथवा अवर्ण सभी भेदों से ऊपर 
उठकर अपने हृदय में उठनेवाले इन प्रबल विचारों को व्यक्त करने में संकोच 


नहीं किया । 


यह हमने देखा है कि मनुष्य की चिताधारा कभी भी स्वंथा अ्रवरुद्ध नहीं 
हो सकती । उसके अवरोधक सभी साधन और उपकरण उसके उच्छुल श्रौर 
उद्दाम प्रवाह के वेग में खंड खंड हो जाते हैं। स्मृति पुराशफाल में यह चेश्टा 
अत्यंत कौशल श्रौर युक्ति के साथ की गई थी। पुरोहितों और ब्राह्णों ने मनुष्य 
की चिंतना ओर विचारणा को इतनी प्रवीण शैंली और श्रट्ट८ बंधनों से बाँधा था 
कि उन्हें यह विश्वास नहीं था कि वे कभी टूट सकेंगे किंतु उनको तोड़ा उन 
निर्बल श्रशक्त और पदमर्दित निम्नजन्मा शूद्रों, अंत्यज्ञों और निर्धन विधर्मियों 
ने, जिनसे इस तरह की कभी कोई आशंका भी नहीं की जा सकती थी। हिंदी- 
भाषी क्षेत्र में तो इन संत कवियों ने अपनी ऐसी अद्ूट परंपरा और व्यापक प्रभाव 
फैलाया कि श्रमिजात वर्ग ने मी अपने पुरातन मूल्यों फो बदलने की आ्रावश्यकता 
समभी ओर उन्होंने वेद और शास्त्रों का समर्थन देकर सगुश उपासना को परमार्थ 
का सबसे बड़ा साधक माना । उनको सशु»श उपासना निगुंश के समकक्ष स्पष्टतः 
ग्राह्म श्रोर उपादेय प्रतीत हुई, किंतु निर्शुण संप्रदाय श्रोर उपासना के इस प्रबल 
विद्रोह के पीछे के वेचारिफ ओचित्य को सभी को स्वीकार करना पढ़ा | 


निगुंण संतों ने बीवन ओर विचार के क्षेत्र में जो दृष्टि अपनायी, उससमें 

एंक ओर नवीन सामाजिक ओर वैचारिक क्रांति के बीन तो संनिहित थे, किंतु 
उनका दृष्टिकोण शुद्ध सामान्रिक श्रीर समष्विदी नहीं 

संतों की दष्टि-- था | सामानिक विधि विधान, उपासना और आचार के 
खामाजिक और क्षेत्र में तो उनकी दृष्टि सामाजिक और समष्वादी थी + 
व्यक्तिवादी इसी कारण उन्होंने सानव॑ समता और स्वतंत्रता के सिद्धांत 

का प्रवर्तन श्रीर समर्थन किया, किंतु साधना के ज्षेत्र में 

उनकी भी दृष्टि व्यक्तिवादी थी। साधना के लिये उन्होंने भी एकांतवास, निस्संगता 
और लौंकिफ जीवन के प्रति उदासीनता उतने हीं अ्रंश में श्रावश्यक माना, जितना 
विरतिवादी और संन्यासमार्ग के समर्थक पुराने परंपरावादियों ने।. उनकी 
साधना के साथ भक्ति के समावेश के कारण यह उनमें निस्संगता और संन्यास की 
कृत्ति तो अ्रवश्य कुछ मंद हुईं, किंतु कुछ परंपशाबद्ध' मूल्य उनके भी बीच 


प्रतिष्ठित रहे । 
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इस संबंध में हमें सबसे अधिक खटकनेवाली बात प्रतीत होती है उनका 
'ज्ियों के प्रति अनुदार दृष्टिकोण | संत कवियों ने वैसे तो मानव अधिकारों की 


प्राप्ति और व्यवहार के लिये अपने विचारों को बहुत 

जारी के प्रति संतों स्पष्टता से व्यक्त किया है, किंतु स्त्रियों के प्रति उनका हृष्टि- 
का दृष्टिकोण. कोण परंपरायुक्त ही है। इतना अवश्य है कि संत 
कवियों में अधिकांश प्रचारक ओर प्रवर्तक गृहस्थ जीवन 
ज्यतीत करनेवाले थे । वे संनन्‍्यासी नहीं थे वरन्‌ विवाहित जीवन वितानेवाले 
थे। पारिवारिक जीवन व्यतीत करते हुए और उसमें अनुरक्त होते हुए स्त्रियों के 
प्रति जो असहिष्णु और अनुदार विचार उन्होंने व्यक्त किए हैं, वे उनकी समस्त 
विचारपरंपरा के साथ मेल नहीं खाते। वैदिक और शास्त्रीय परंपरा में 
स्त्रियों के साथ भी वही दृष्टिकोश अपनाया गया था; जो शूद्रों तथा श्रन्य 
निम्न जातिवालों के साथ था। संत कवियों ने मनुष्य के सावभीमिक और 
शाश्वत समानता के श्रधिकारों फी तो घोषणा की, किंतु उन्होंने स्त्रियों के प्रति 
पापसय; नरकमय श्रादि न जाने कितने अ्पमसानघुच्चक विशेषणों और संबोधनों 
का प्रयोग किया है। गाहंस्थ्य जीवन में उन्हीं नारियों के साथ का नित्य 
नैमितिक जीवन तो सोहाद्रपूर्ण व्यतीत होता था, कितु सिद्धांत और उपासना 
के्षेत्र में उन्हें नारकीय मानना किसी भी प्रकार युक्तिसंगत नहीं कहा था 
सकता । मेरी समझ में संत कवियों ने स्त्रियों के प्रति जो यह अनुदार भाव व्यक्त 
किया है वह मानवी के रूप में नहीं, किंतु उसके संपर्कअन्य आचारगत शिथि- 
लता ओर स्खलन के कारण कहा है। किंतु चारित्रिक स्खलन के लिये जितना 
नारी उत्तरदायी है उतना ही पुरुष भी। अतः वासना के प्रतीकरूप केवल स्त्री 
को ही मानकर उसकी भत्सना फरना उचित नहीं प्रतीत होता | ऐसा संभव है कि 
संत कवियों ने बहुत समय से चली आ्र।ती हुई स्त्रियों संबंधी इन मान्यताओं को 
बिना उनकी यथायंता को परीक्षा किए ही स्वीकार कर लिया। धरम, जाति और 
व्यवहार में होनेवाले श्रन्य श्रत्याचारों ओर असमानताओं का उन्हें स्वयं अनुभूत 
ज्ञान था। ख््ियों के संबंध में उन पर होनेवाले श्रन्याय और श्रत्याचार का रूप 
ही स्पष्ट नहीं हो सका | इसका एक श्रोर भी कारण प्रतीत होता है। स्त्रियों की 
जो स्थिति शूद्रों के परिवार में थी, वही स्थिति ट्विज्ों के भी परिवार में। द्विज के 
परिवार में पालित द्वोनेवाली स्री उसी प्रकार सभी सामाजिक, घार्मिक और 
मानवीय अ्रधिकारों से बंचित थी, जिस प्रकार द्विजेतर जातियों की स्लियाँ थीं। 


नि० सा० छएू० २१ ( ११००-६१ ) 


निर्गुण साहित्य : सांस्कृतिक पृष्ठभूमि ३२३: 


संभवतः इस दृष्टि से द्विज परिवार की स्त्रियों की स्थिति ह्विजेतर परिवार की 
छ्लियों से भी हीनतर रही हो। श्रतः इन संतों ओर साधकों का ध्यान समाज 
में उनकी स्थिति के श्रोचित्य या अनोचित्य को ओर आकृष्ट ही नहीं हुआ । 
विषमता फा ज्ञान तो तब होता है, जब हम अपनी दृष्टि के संभुख भेदभाव की 
घ्थिति पाते हैं | जब एक वर्ग के साथ सर्वत्र एक ही प्रफार का इृष्टिफोश और 
सामाजिक आचार बरता जाता है तो सामान्यतः उसके अंतर्विरोध और असंगति की 
ग्रोर कम दृष्टि जाती है । संतमत के आविभाव के समय आचारगत हृढ़ता को 
विशेष बलपूर्वक कहने की आवश्यकता इन भक्तिवादी साथकों को पड़ी होगी, 
क्योंकि वाम उपासना के व्यापक प्रचार के कारण समाज में अनेक प्रकार की 
उच्छ 'खलता व्याप्त थी। श्रतः उस उच्छ 'खलता फो समाप्त करने के लिये यह 
ग्रवश्यक प्रतीत हुआ होगा कि स्त्रियों के प्रति उदासीनता ओर उपेक्षा का 
दृष्टिकोश अपनाया जाय । 
निगुंगी कवियों ओर साधरकों के संबंध में एक झोर विशेषता भी हमें 
ग्राकृष्ट करती है | सभी संत साधकों ने श्रम के महत्व को उचित मान्यता दी हे |. 
ु वे केवल खँजड़ी, तंबूरा अथवा झोली लेकर न तो केबल 
श्रम का महत्व. 'कद्दानी अथवा उपख्यान! ही फहते ये ओर न केवल भक्तों 
ओर श्रनुयायियों की शक्तिभाबना और शुरुभ्रद्धा के ही 
भरोसे बैठकर गुलछुर्य ही उड़ाते थे | यह स्ंबिदित है कि कबीर जाति के जुलाहा 
श्रे। दादू धुनिया थे। रैदास चमार थे। सेन नाई थे। नाभादास डोमथे। 
भदन कसाई था। जो जिस प्रकार श ही पैतृक अथवा स्वेच्छा से चुना उद्यम 
करता था, उसे फरते हुए ही वह भजन, उपासना अथवा पारलौकिक चितना 
करता था। उनका धार्मिक चिंतन समाज के फोलाइल से दूर, एकांतबाद की 
क़त्रिम सुरक्षा और शांति की अपेक्षा नहीं रखता था, वरन्‌ समात्र के बीच ग्रन्य 
समी लोगों के साथ नित्यजीवन का कार्य करते हुए, वे भगवद्भक्ति करते थे | 
कबीर ने बड़े वयार्थवादी ढंग से कहा है कि भूखे पेठ भक्ति नहीं हो सकती । मूखा 
पेटवाला माला नहीं सँसाल सकता । उसे बह दूर फेंक देगा | हाँ इतना अवश्य 
है कि ये किसी के ऋणी नहीं हैं। श्रतः उन्हें किसी को कुछ देना नहीं है और न॑ 
किती से कुछ याचना करनी है। उन्हें तो केवल संतततों के चरण की धूलि ही 
पर्यात है। कबीर ने श्रपनी संज्षित श्रावश्यकताओं फो बड़ी स्पष्टता से बतला दिया 
है। वे कहते हैं कि मुझे अधिक नहीं चाहिए । सेर दो सेर नित्य के लिये श्रत्न, पाव 
भर घी और नमक | इसके श्रतिरिक्त श्राघा सेर दाल | बस इतने में बहुत अच्छी' 


६35 डपसंहार 


तरह इमारा उदरपोषण हो सकता है। एक खाट, तकिया ओर रजाई से उनकी सब 
आवश्यकताए पूर्श हो जाती हैं।' ये सभी साधक न केवल सामाजिक दृष्टि से हीन थे 
आर्थिक दृष्टि से भी विपन्ष थे। जीविका का बहुत सामान्य साधन और उसके 
ऊपर से राजा, ब्राह्मण श्रोर पुरोहितादि के अनेक कर । अतः उनके पास श्राशम 
ओर विज्ञास के लिये बहुत कुछ बचता ही नहीं था। किंतु जितना भी उन्हें 
जीविकोपाजन के लिये श्रपने परिश्रम से प्राप्त होता था, उसी से वे संतोष करते थे । 
दूसरों का इड़पना उनका न तो कमी उद्देश्य था और न उसकी इच्छा ही थी। 
कबीर के समय में व्याज से रुपया ओर घन की बुद्धि का व्यापार खूब चलता था 
ओर न देने पर राजा के यहाँ नालिश करके वसूलनेवाले सुदखोर महाजन किसी 
भी प्रकार की दया और उदारता नहीं दिखाते थे वरन्‌ “इरही गाय! को तरह 
डुलती माड़ने में अत्यंत पढ़ थे-- 

कलि का स्वामी ज्ञोभिया, पीतल घरी षटाय | 

राज दुआरा यों फिर, ज्यूं हरिहाई गाय॥ 

कलि का स्वामी लोभिया, मनसा घरी बधाई। 

देँहि पईएसा ब्याज्ष को, लेखा करता जाय ।॥* 

समाज में निधनों की सवंधा उपेक्षा थी। यदि कोई निर्धन धनवान के 

यहाँ जाता था, तो वे मुँह फेर लेते थे श्रोर उसपर फोई ध्यान नहीं देते थे ।३ 
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3, भुखे मगति न कीजे | यह माला श्रपनी लीजे। 
हो माँगीं संतन रे ना। में नाहों किसी का देना । 
माधव कैस्ती बने तुच संगे । आपिन देड तल्षे बहु मंगे । 
दुइ सेर माँगों चूना।पाड घीड संग लूना। 
अधघ सेर मांगों दाल्ले । मौकों दोनों बखत जिवाले । 
खाट मांगों चोपाई | सिरहाना ओर तुल्ाई ॥ 
डा० श्यामसुंदरदास ( संपा० ): कबीर ग्रंधाचली, ना० त० सभा; काशी 
छुछ मे १४ | 
२, कबौर अंधाचली, ए० श६ । 
३५, भिर्धन आदर कोह न देई | लाख अतन्त करे ओहु चित न घरेईं | 
जो निरधन सरघन के जाई । आगे बैठा पीठ फिराई । 


जो सरघन निरघन के जाईं । दीया आदर लिया बुलाई ॥ 
डा० श्यामसुंदरदास ( संप।० ) : कबीर ग्रंधावली, नागरीप्रचारिणी समा; 


काशी, प० ३०२। 


निगगुण साहित्य : सांस्कृतिक पछ्ठमूमि शेर 
एक और सब ल्लोग धन की इस प्रकार प्रतिष्ठा करते थे वहाँ कबीर और दुसरे 
संत साधक थे, बिनक्रे समीप धन का कोई कृत्रिम मूल्य नहीं था। उन्होंने 

केवल उतना ही अपने लिये पर्यात समझा जितने से 
उच्तमता का प्रतिमान उदरपूर्ति हो सक्रे। सिंतामशि विनायक वेद्य ने यह: 
ह लिखा है कि उस समय एक बहुत उल्लेखनीय जात यह 
थी कि मिखमंगों फा देश में नितांत ग्रमाव था | इन सब तथ्यों से ऐसा ग्रतीत हाता 
है कि संत साधक ठोस भूमि पर खड़े थे। उन्होंने समाज के संमुख श्रम का 
आदर्श रखा | इस कारण दूसरे के श्रम पर खानेवाले बहुत कम रहे होंगे। 
मिखमंगों की कमी में एक कारण यह भी हो सकता है। इन संत कवियों में बहुत 
से मुसलमान भी थे। उन्होंने द्विंदूसमाज्र में रहते हुएए, जिस पेशे या व्यवसाय , 
का सहारा जीविका के लिये लिया था, उसको मुसलमान होने के बाद भी चलाते 
रहे । पेशे या जाति के फारण वे अ्रपने फो निम्न नहीं समझते ये | बढ्कि उनका 
तो यह कहना था कि वह जाति धन्य है, लिंसमें उच्च आचरण का भगवद्भक्त जन्म 
ले। व्यक्ति की महा उसके कम और आचरण पर अवलंबित है, उसकी जाति 
या पेशे पर नहीं --- 


कबीर मेरी जाति को, सब कोई हँसने हारू। 
बलिहारी इस जाति को, जिंधि जपियो सिरजनहार ॥* 


वास्तव में कबीर के संघुख उद्चता थोर ह्ीनता का दूसरा ही मान था| बह 
मान था चरित्र ओर आचार का | सिद्धांत के प्रति मौखिक स्वीकृति को वे मिल>» 
कुल व्यथ मानते थे । उन्हें तो बही उच्च प्रतीत होता है जो कही बात फो जीवम 
में आचरित करता है। जिसने आचरण नहीं किया उसका बनाया महल बिलकुल 
कच्ची नींव पर खड़ा है। जरा सा धक्का लगने पर ध्यत्त दो जायगा३ । 
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१. वी नाउ गो आन दु डिस्क्राहव द्‌ थड आस्पेक्ट आब्‌ सोलायटी छ्विच सश्ट 
दैव कंट्रिव्युटेड ६ द्‌ हैवो कंडीशन आव्‌ द्‌ कंट्री विज द ऐबल्रेंस आवब वेवगिंग 
 बेंडूप | --सी० बी० वैद्या, हिस्ट्री आव्‌ हिंदू मेडिवल इंडिया, पू० २५१ | 
२, कबीर अंथावली, प० शरफ्८ । ह 
३.. कथणी कथी तो क्या सया, जे करणी ना ठहराय । 
कालबूत के कोट ज्यों, देखत ही ढह जाय ॥--का० प्र श्प्प | 


झ्डश्फ झपलसंहार 


निग्गुंणी कवियों की कतिपय सामान्य - विशेषताओं का उल्लेख अलग से 
इसलिये करने की आवश्यकता प्रतीत हुईं कि भारतीय चिता के अविराम और 
ग्रजस प्रवाह में जो हमें 'नेरत्॒य श्र गति मिलती है, उसका एक बहुत बड़ा 
भरमाण निर्गुण साहित्य है। यह के जीवन में विभिन्न तत्वों का संतुलन और 
समन्यय कुछ इस प्रकार ओर इस मात्रा में रहा है कि कभी भी चिता की घारा 
चिरकाल तक कुंठा और अवरोध से ग्रस्त नहीं हो पाई॥ इसका लक्ष्य ही एक 
छन्नतमना; उदार, सहिष्णु श्रौर मानवीय दृष्टि को लेकर मानव के समष्मूलक 
बीवन में सोंदय, सोहाद ओर सोख्य की अ्रमिद्नद्धि करना रहा है | 


प्रमुख सहायक ग्रंथ 


अ्रपश्र श॒ साहित्य : हरिवंश फोछुड़ 
अष्टक्ाप ओर वल्लभ संप्रदाय ; 
दीनदयाल गुप्त 
झशोक के फूल : पं० हजारी प्रसाद 
द्विवेदी 
आदि मंथ 
अादि साहब की बानी 
आसा जी की बार 
उत्तरी भारत की संतपरंपरा ६ 
परशुराम चतुर्वेदी 
कबीर बचनावली ४ श्रयोध्यासिंह 
उपाध्याय 
कबीर साहित्य की परख ४ परशुराम 
चतुर्वेदी 
कुरान ; सुंदरलाल 
कुरान-सार : राहुल सांझत्यायन 
कुरान शरीफ : अ्रद्यमद वशीर 
केनो पनिषद्‌ 
कंठोपतिषद्‌ 
कबीर : इजारीप्रसाद द्विवेदी 
कबीर और जायसी : गोविंद त्रिगुणायत 
कबीर बोध 
कबीर साहित्य का अध्ययन : 
पुरषोत्तमलाल श्रीवास्तव 
कबीर बीजक : महाराज विश्वनाथसिंह 
कबीर बीजक : महात्मा पूरनसाहब 
कबीर गंधावली : श्यामसुंदरदास 


गोरखबानी : पीतांबरदच बड़थ्वाल 

गोपात्न बोध 

गुलालसाहब की बानी 

चरनदास की बानी ( २ भाग ) 

जायसी ग्ंथावत्ती : रामचंद्र शुक्ल 

जगजीवन की बानी 

जपुन्नी 

तसव्वुफ अथवा सूफीमत : चंद्रबली 

पांडेय 

तत्व कोमुदी ( सांख्य कारिका ) 

दोहा कोश : राहुल सांकृत्यायन 

दादू वाणी : पं० सुधाकर दिवेदी 

दूलन दास 

दया बोघ : दया बाई 

द्रिया सागर $ दरिया 

घधनीघरमदास जी की बानी 

नाथ संप्रदाय : दृजारीप्रसाद द्विवेदी 

नारद भक्ति सूत्र 

पंचग्रंथी : रामरहसदास 

प्रश्नो पनिषद्‌ 

पंच मुद्रा 

पलटू की बानी ( ३ भाग ) 

पुरातत्व निबंधावली : राहुल 
सांकरयायन 

पाहुड़ दोहा : मुनिरामसिंह 

बौद्ध धर्म दर्शन : आचार्य नरेंद्रदेव 

बोधसागर 


( शेश्८ ) 


बुल्ला साहब की शब्दावली 
बोद्ध संस्कृति : राहुल सांकृत्यायन 
अक्तमात्न ; नामादास 


भारतवष में आतिभेद्‌ : नि मोहित 
र्ने 


भारतीय समाज का ऐतिहासिक 
विश्लेषण : मगवतशरण उपाध्याय 
भारतीय दर्शन : बलदेव उपाध्याय 
भागवत पुराण (२ भाग ) : गीताप्रेस 
भारतीय संस्कृति का विकास : डा० 
मंगलदेव शास्त्री 
महात्माओं की वाणी : रामच्रनदास 
ु साहब 
मुण्डको पनिषद्‌ 
मध्यकालीन भारतीय संस्कृति : 
गंगानाथ भा 
मानव सभ्यता का इतिहास : 


रामविलास शर्मा ' 


मुहम्मद बोध 

माकंडेय पुराण 

यारी साहब की रत्नावज्ी 

योग प्रवाह : डा> पीतांबरदत्त बड़थ्याल 
रेदास जी की बानी 

संत कवि दरिया : धर्मेंद्र ब्रह्म चारी 
संत कबीर : रामकुमार वर्मा 
सिद्ध साहित्य : घ॑मंबीर भारती 
संस्कृति संगम : झितिमोहन सेन 
सवज्ञ सागर 

संतोष बोध _ 











€्‌ ९ ० €ः 
सबंदशन संग्रह ( मध्वाचाय ) : 
वेंकटेश्वर मुद्रणालय 
संत सुधासार : वियोगी हरि 
सुंदर विल्ास : वेलवेडियर प्रेस 
सहज प्रकाश : सहजो बाई 
सूफी संप्रदाय : राहुल सांकृत्यायन 


| सुंदर अंथावल्ली : पुरोहित 


श्रीनारायण नी 
शंकराचाये 


' शैब संप्रदाय : डा० बदुवंशी 


शिव स्वरोदय 
विश्व संहिता 


| श्री राधा का क्रम विकास : 


शशिभूषशणुदास गुप्त 
हिंदी काव्य में नि्गुण संप्रदाय : 
पीतांबरदत बड़थ्वाल 
हिंदी साहित्य का आलोचनात्मक 
इतिहास : रामकुमार वर्मा 
हिंदी साहित्य का इतिहास : रामचंद्र 
शुक्ल 


, हिंदी साहित्य की भूमिका : 


हजारीप्रसाद द्विवेदी 
हिंदी साहित्य का'आदि्काल : 

इजारी प्रसाद द्विवेदी 
हिंदी काव्यघारा ; राहुल सांकृत्यायन 


| दजरत भुहम्मद ओर इसल्ाम : 


सुंदरलाल 
हठथोग प्रदीपिका 


